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LUKIJALLE.

Esitelmat on pidetty ja pikakirjotettu vuonna 1913, viimeinen kesalla Teosofisen Seuran vuosikokouksessa, edelliset
syksylla Helsingissa. Yhteiseksi nimeksi olen pannut »Salatiedetta omin pain», koska olen silla tahtonut osottaa, etta
salatiede ei ole sekotettava »salaisiin tieteisiin», silla salatiede on kaytannollista psykologiaa, joka liikkuu ihmisen
syvimpien henkisten ja uskonnollisten kokemusten alalla ja sentahden pysyy salattuna niiltd ihmisilta, jotka eivat
ymmarra tai uskalla heittaytya elaman suurten arvojen tutkimiseen.
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I. ENSIMAISET EHDOT.

Uudessa Testamentissa kerrotaan Kristuksen sanoneen: »etsikaa, niin te loydatte, anokaa, niin teille annetaan,
kolkuttakaa, niin teille avataan. Silla se, joka etsii, han loytaa, ja joka anoo, han saa, ja kolkuttajalle avataan».

Minulta on joskus kysytty: »milla tavalla meidan pitaa etsia totuutta, milla tavalla voimme paéasta totuuden tietoon ja
Jumalan tuntoon? Milla tavalla voimme tulla vakuutetuiksi teosofisesta maailmankatsomuksesta, milla tavalla todella
tulla teosofeiksi?»

Ja tosiaan, kun katselemme niita ihmisia, jotka etsivat totuutta, huomaamme, etta eivat laheskaan kaikki 16yda.
Niidenkin joukosta, jotka etsivat totuutta teosofisesta maailmankatsomuksesta, jotka sita tutkivat ja sithen syventyvat,
monet jonkun ajan kuluttua, vaikkapa vuosien kuluttua kaantyvat taas pois ja sanovat: »ei sielta loytynyt minulle
tyydytysta». Milla tavalla siis niiden, jotka tahtoisivat saada todellista tyydytysta teosofisesta maailmankatsomuksesta,
jotka tahtoisivat 10ytaa totuuden ja tulla Jumalan tuntoon, milla tavalla heidan on etsiminen? Vai ovatko ainoastaan
muutamat ihmiset ennakolta maaratyt loytamaan? Todella nayttaa silta, etta kaikki ihmiset eivat saata tulla teosofiseen
maailmankatsomukseen eivatka 10ytaa sen todellista ydinta.

Tavallinen totuudenetsiminen, jota pidetaan tieteellisesti patevana, on etsinta, joka kayttaen viitta tunnettua aistiaan
ymmarryksen avulla luokittelee niita tosiasioita, joita viiden aistimemme avulla voidaan tajuta. Sentahden ihmiset, jotka
luottavat viiteen aistimeeseen ja siihen jarkeen, joka heilla on, kun tahtovat olla aivan rehellisia, tulevat useimmiten
etsiessaan materialisteiksi. Elleivat ole tilaisuudessa viiden aistimen avulla tekemaan havaintoja, joita suorastaan taytyy
nimittaa yli-aistillisiksi, he sangen ymmarrettavista syista tulevat materialisteiksi tai ainakin epailijoiksi.

Mutta tama materialistinen maailmanselitys ei saata heita ajan pitkaan tyydyttaa. Se ei tayta heidan sielullisia ja
henkisia tarpeitaan, silla heidan aina taytyy syrjayttaa ja aivankuin tappaa jotakin sielussaan. Kun ajattelevat kuolemaa,
kadotettuaan rakastetun omaisen, kun ajattelevat, ettda kuoleman tuolla puolla on pelkka tyhjyys, niin heidan taytyy
painaa alas toinen kapinallinen ajatus: »mutta jos ei kaikki sittenkaan ole paljasta ainetta?» Heidan kuten jokaisen
ihmisen sisassa puhuu kysyva aani: »ei suinkaan kaikki sentdaan ole mennytta kuolemassa? Eikohan
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maailmankaikkeudessa sittenkin mahda olla muuta kuin mita me aistimilla naemme?» Tama aani on tapettava, kun
ihminen jyrkasti tahtoo pysya muka tieteellisena ajattelijana.

On toisia ihmisia, jotka ovat tehneet uskonnollisen kokemuksen tunteen alalla. He ovat tunteneet joko yksin ollessaan
tai n.k. uskonnollisessa heratyskokouksessa, ettda kun he uskovat Jumalan armoon Jeesuksessa Kristuksessa, heidan
sielunsa on pelastunut. He eivat punnitse tunnettaan, eivat mietiskele eivatka katso alyn silmalla, he vain tyytyvat sen
suomaan hetkelliseen sopusointuun. Mutta heille saattaa pian tulla jarki-epailys, sellainen silman avautuminen, etta
kysyvat itseltdaan: »vaan onkohan tama totta? Olenkohan mahdollisesti ollut vain jonkun harhan nenasta vetama, olenko
vain kuvitellut pelastusta, armoa j.n.e.?» Tallainen epailys on aina heita vaijymassa.

Meidan taytyy nain ollen sanoa seka materialisteista etta sokeasti uskovista, etta he eivat ole loytaneet totuutta, joka
kestaisi.

Teosofia sanoo: »mina olen totuus, joka kestaa. Kun te tulette teosofeiksi, silloin on jarkenne valistunut ja tunteenne
tyydytetty. Kun te oikein osaatte syventya minuun, teosofiseen maailmankatsomukseen, niin olette saaneet sellaisen
elamanymmarryksen, joka kestaa—kestaa kaikissa koettelemuksissa—karsimyksen tuskassa ja jarjen puhdistavassa
tulessa.»

Kuinka meidan nyt on maariteltava teosofista etsimista ja teosofista loytamista? Milla tavalla se eroaa suorastaan
tieteellisesta tai tavallisesta uskonnollisesta etsimisesta? Milla tavalla teosofinen etsiva elama kohoaa toisten
ylapuolelle?

Me ymmarramme taman parhaiten, jos jo olemme teosofeja, jos jo tunnemme teosofisen maailmankatsomuksen.
Teosofian mukaan ihminen ei ole sama kuin fyysillinen ruumis eika tdma ruumis ole ihmisen ainoa kayttovaline vaan
ainoastaan yksi useammasta kayttovalineesta. Ihmisen personallisuus on puettu, niinkuin sanomme teosofisesti, paitsi
tahan fyysilliseen my0s astraliseen eli tunne-kayttovalineeseen ja mentaliseen eli alylliseen. Tama merkitsee, etta kun
ihminen tietda ainoastaan fyysillisesta ruumiista ja kun hanen tajuntansa on sidottu ainoastaan fyysillisiin aivoihin, han
ei voi etsia ja 10ytaa mitaan aatetta tai elamanymmarrysta, mitaan henkista sisaltoa elamalleen, joka tyydyttaisi koko
hanen personallisuuttaan, silla hanen personallinen tajuntansa ei ela ainoastaan fyysillisessa kayttovalineessa vaan
myo0s tunne- ja alyruumiissa.

Jos ihminen ihmisena—ja ihminen itse kuuluu inhimillisena olentona korkeampaan maailmaan, kuin personalliseen
»kolminaismaailmaan»—tahtoo etsia ja 10ytaa totuutta, taytyy totuuden, jota han etsii ja jonka han 16ytaa, tyydyttaa
paitsi sita tajuntaa, joka ilmenee fyysillisten aivojen valityksella, myoskin sita puolta personallista tajuntaa, joka ilmenee
tunneruumiin, ja sitd, joka ilmenee alyruumiin valityksella. Hanen taytyy saavuttaa sellainen elamanymmarrys, joka
valoaalloilla sateilee hanen luokseen viisauden auringosta ei ainoastaan fyysillis-eetterisessa maailmassa vaan myoskin
astralisessa ja alyllisessa. Jos ainoastaan aivotajunta etsii, on etsinta materialistis-tieteellista laatua. Jos ihminen on
taipuvainen ottamaan vastaan vaikutelmia ainoastaan tunneruumiista, on han tuomittu sokeasti uskomaan. Mutta jotta
ihminen voisi ymmartaa elamaa silla tavalla, etta se tyydyttaisi koko hanen personallisuuttaan, taytyy hanen tajuta
totuus, tuntea Jumala, seka fyysillisessa tajunnassa etta astralisessa ja mentalisessa »alitajunnassa». Toisin sanoin
ihminen ei saa rajottua ainoastaan viiteen aistimeen, jos han tahtoo totuutta etsia, vaan hanen taytyy osata kayttaa
niitakin kahta aistinta, jotka eivat ole viela ihmiskunnassa heranneet tayteen toimintaan. Kuudes aisti asettaa hanet heti
yhteyteen uuden eli astralisen maailman voimien kanssa ja seitsemas aisti viela toisen eli alyllisen maailman voimien
kanssa. Silloin vasta kun hanessa itsessaan ovat heranneet nama kuudes ja seitsemas aisti, voi han loytaa sellaisen
elamanymmarryksen, joka hanta taysin tyydyttaa.

Nyt te sanotte minulle: »mutta tamahan on aivan mahdoton asia. Kuinka me voisimme etsia ja loytaa totuutta
kuudennen ja seitsemannen aistimen avulla, kun ne eivat ole viela meissa heranneet? Nain ollen olemme tuomitut
olemaan ilman totuutta, ulkopuolella taivaan valtakuntaa.» Niin olisi, jos olisi kysymyksessa kuudennen ja seitsemannen
aistimen niin taydellinen heraaminen ihmisessa, etta han voisi itsetietoisesti kayttaa niita tutkimuksiin. Jos olisi



kysymyksessa astralinen selvanakoisyys ja alyllinen selvanakoisyys, silloin tosiaan ihminen olisi onnettomassa tilassa, ja
meidan taytyisi sanoa: »héan ei voi etsia totuutta». Onneksi niin ei ole. Nama uudet aistit ovat ihmisessa jonkun verran jo
heranneina, vaikka emme ollenkaan alya niita aistimiksi, ne kun toimivat subjektivisesti eika objektivisesti. Meidan
fyysillinen silmamme esim. on objektivinen, koska me silla havaitsemme ulkonaista maailmaa ja koska meidan kaikkien
havainnot ovat samanlaisia. Kuudes ja seitsemas aisti sita vastoin toimivat meissa sisakohtaisesti ja ovat eri pitkalle
kehittyneet ja erilaisia eri yksiloissa. Muutamissa ne ovat tuskin ollenkaan heranneet, meidan taytyy ehka sanoa, etta ne
useimmissa ihmisissa ovat sangen vahan toimivia, mutta niissa ihmisissa esim., jotka tulevat teosofeiksi ja pysyvat
teosofeina, niissa ne ovat vissiin kohtaan heranneet, ja he voivat kehittaa naita aisteja yha edelleen.

Mitka ovat sitten kuudes ja seitsemas aisti? Lyhyesti sanoen kuudes on aisti, jota tahtoisin kutsua taiteilijavaistoksi eli
taiteelliseksi kauneusaistiksi ja seitsemas on filosofinen intuitsioni.

[1]

Selvittakaamme tarkemmin. Uskovaiset sanovat: »jarjellaan ihminen ei voi paasta Jumalan tuntoon. Thmisen taytyy
uskoa.» Me sanomme niinikaan: ihminen ei voi paasta totuuden tietoon ainoastaan jarkensa ja viiden aistimensa avulla,
vaan ennen kaikkea hanella taytyy olla apuna taiteellinen kauneusaisti. Ja tietddksemme mita talla tarkotetaan, tulee
meidan vain katsella, minkalaisena se ilmenee niissa ihmisissa, joita kutsumme taiteilijoiksi.

Taiteellinen aisti ilmenee taiteilijassa ensinnakin siten, etta hanella on joku fyysillinen aisti enemman kehittynyt kuin
tavallisella ihmisella. Maalarilla on esim. silma enemman kehittynyt kuin muilla ihmisilla. Mutta sen sijaan ettda maalarin
silma, joka nakee enemman viivoja, enemman vareja, enemman sopusointua kuin tavallisen ihmisen silma, tekisi hanet
silmansa tajuaman maailman orjaksi, se aivan kuin vapauttaa hanet fyysillisesta maailmasta, silla silman tarkkuuteen
liittyy sielullinen kauneudenaisti ja puhdas rakkaus kauneuteen. Ottaaksemme vanhan esimerkin ajatelkaamme vain,
etta taiteilija ja tavallinen ihminen katselevat auringonlaskua. Jos aurinko laskee tulipunaisena ja taivas yltympari
loistaa heleana, ajattelee arki-ihminen: »huomenna on pouta», mutta taiteilijan mieleen ei juolahda sellaista; han ihailee
ihmeellisia punaisia, ja vihreita varivivahduksia, jotka elavat taivaanrannalla, ja ajattelee korkeintaan: »oi, jos
ihmiskadella ja pensselin avulla voisi noita ihanuuksia kankaalle kiinnittaa!» Jos taivaanrannalla nakyy harmaan
violettisia pilvia, ajattelee arki-ihminen: »huomenna varmaan on tuulta ja sadetta», mutta taiteilija vain katselee vareja
ja tuntee, etta maailma on ihana. Kauneus tayttaa hanen sielunsa. Han toisin sanoin ei ole kauppanero vaan haaveilija.
Sentahden taiteilijat jokapaivaisessa elamassa enimmakseen ovat »epakaytannollista» vakea. He kayskentelevat ja
katselevat taivaan pilvia, ajattelevat »turhia» ja nakevat linnoja ja elavia olentoja pilvissa, mutta eivat huomaa, etta
heidan pitaisi tehda tyota saadakseen ruokaa, asuntoa ja vaatteita. Jokapaivaiset ihmiset ovat tottuneet ajattelemaan
heita, hieman ylenkatseellisesti, olennoiksi, jotka eivat osaa »tulla toimeen» maan paalla. Tosin on heidan joukossaan
poikkeuksia, jotka ovat »ottaneet lusikan kauniisti kateensa» ja tottuneet mailman menoon, mutta todellinen
taiteilijasielu on ainakin nuorena sellainen, ettei han osaa ajatella elaman kaytannollisia asioita vaan ainoastaan elaman
ja maailman kauneutta. Han nakee kauneutta, jota toiset eivat nae. Runoilija voi sanoilla tuoda esiin, mita kauneutta
héan nakee, maalari pensselilla, ja me toiset saamme siita kaikesta oppia. He opettavat meitakin nakeméaéan, millainen on
maailma.

Mita tama taiteellinen aisti sitten vaikuttaa sielullisesti? Mita se vaikuttaa todelliseen taiteilijaan ja samalla ihmiseen,
joka, vaikkei han ole taiteilija, on taiteellinen sielussaan? Se aikaansaa ihmeellisen muutoksen sielussa, kun ihminen
sita viljelee ja kasvattaa. Se vaikuttaa naet, etta ihminen osaa asettua ikdankuin objektiviselle kannalle elaman ja
maailman ilmi6ihin nahden. Han ihmettelee ja ihailee, han kaikkialla etsii ja kaikkialla 16ytaa ja kaikkialla nakee.
Niinkuin vanhat filosofit sanovat: filosofia alkaa ihmettelysta. Taiteellinen aisti ihmisesséa tekee sen, etta han voi
ihmetelld ja ihailla. Ei han asetu samalla tavalla objektiviseksi kuin itsekkaasti ajatteleva kauppa-ymmarrys, joka asioita
katselee edun kannalta ja punnitsee, kuinka voisi kayttaa ymparillaan olevia voimia niin, etta niista olisi suurinta
aineellista hyotya. Tama on toisenlainen objektivisuus, sellainen joka kuuluu viiteen aistimeen. Taiteilija on todellinen
tiedemies, joka ei ajattele etua eika seurauksia, vaan ainoastaan ihastuu totuuden nakemisesta. Todellinen taiteilija on
ihminen, joka osaa nahda kauneutta kaikkialla, eika siis tuomitse mitaan vaan on suvaitsevainen. Kaikkia ilmi6ita han
ihmettelee, kaikkia ihmisia han ihailee, han voi nahda kauneutta julmimmassakin olennossa, juopossa han voi nahda
jumalan kuvan ja langenneessa naisessa, joita maailma inhoo. Han nakee jokaisessa ihmisessa veljen tai sisaren. Kuta
enemman taiteellinen aisti hanessa kehittyy, sitd enemman han tuntee itsensa veljeksi kaikkia kohtaan, sitda enemman
jokainen olento kuvastuu hanelle ihmeelliseksi taideteokseksi. Ei hanen paahansa juolahda, ettda hanen pitaisi tahtoa
ketaan toisenlaiseksi kuin tama on. Han ihmettelee pahaa yhta paljon kuin hyvaa. Han on ihminen, joka ei tee laskelmia.
Senpatahden sanotaankin valista taiteilijoista ja haaveilijoista yleensa: »heilla on loyha moraali. He eivat tieda eroa
hyvan ja pahan valilla.» Tama on kuitenkin ymmarrettava silla tavalla, etta taiteellinen aisti tuo mukanaan sen, etta
ihminen ei osaa tuomita, ainoastaan ihailla ja ihmetella. Mutta kun han totuuden etsijana on taman ensimaisen ehdon
tayttanyt, ei hanen tarvitse jaada paikalleen seisomaan.
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Jos han on luova taiteilija, han tietysti jaa talle kohdalle tieta pitemmaksi ajaksi, yhdeksi tai useammaksi elamaksi,
kehittaen itsessaan taiteellista luovaa kykya, jolloin han samalla kaikin puolin ldhenee totuutta. Mutta ihminen, joka ei
tee taiteellista tyota, hanen pitaa valttamatta ottaa uusi askel, jos han tahtoo totuutta etsia. Hanen taytyy herattaa
itsessaan seitsemaskin aistin, filosofinen intuitsioni. Nyt kun taiteellinen aisti on hanessa hereilla, han voi menestyksella
ryhtya tekemaan tyota jarjen avulla. Han silloin lukee esim. teosofista kirjallisuutta, tutustuu maailman eri uskontoihin,
syventyy salatieteellisiin tutkimuksiin, opettelee filosofisesti ajattelemaan. Jos teosofinen etsinta tapahtuu liian varhain,
niin ihminen vasyy. Jos se on vain jarjen tyota, vaikkakin laajanakoisempaa kuin materialistinen spekulatsioni, ihminen
hylkaa teosofiankin jonkun ajan kuluttua, ellei hanessa heraa taiteellinen aisti. Mutta kun han on ensimaisen askelen
ottanut ja sitten jarjellaan etsii teosofisesta kirjallisuudesta ja maailman pyhista kirjoista, silloin hanessa itsestaan heraa
filosofinen intuitsioni, silla ajatustoiminta yhteydessa taiteellisen aistin aikaansaaman yleisen sympatian kanssa
herattdaa taman intuitsionin. Ja filosofinen totuuden nakemys on tavallaan mentalisen kayttovalineen aisti. Filosofinen
intuitsioni, samalla tavalla kuin musikalinen inspiratsioni, kasittaa, etta tama maailma on Kosmos eika Kaaos. Jos meilla
ei ole filosofista intuitsionia, niin vaikka tekisimme kuinka paljon jarjen tyota tahansa, emme koskaan paase syvaan
sielulliseen vakaumukseen siitd, etta maailma on Kosmos ja elama jarjestetty, vaan me voimme filosofoida paljon sinne
ja tanne ilman etta sielumme tulee tyydytetyksi. Ainoastaan filosofisen intuitsionin avulla ihminen paasee tahan syvaan
tuntoon— voisimme kutsua sita vaikka tiedoksi—etta maailma on jarkevasti jarjestetty. Sen avulla ihminen paasee
selvaan jarkinakemykseen siita, josta viisaat ovat puhuneet, etta nim. nakyvaisen maailman takana on henkimaailma ja
olennollisen henkimaailman takana aatteiden maailma ja aatteiden maailman takana hengen maailma. Sen avulla
ihminen paasee tuntoon siitd, ettda me ihmiset emme sisimmassa itsessamme ole kuolevaisia olentoja vaan
kuolemattomia, niinkuin viisaat opettavat.

Kun ihmisessa on tama filosofinen intuitsioni herannyt, silloin vasta alkaa hanelle todellinen salatieteellinen etsiminen.
Ennenkuin on filosofinen intuitsioni ja taiteellinen aisti ja yleisinhimillinen sympatia herannyt ihmisessa, ei han voi etsia
salatieteellisesti. Nama ovat valttamattomat ensi askeleet. Mutta kun ne ovat ihmisessa heranneet, han voi alkaa kayda
vihkimyksen portteja kohti.

II. ENNEN VIHKIMYSTA.

Tahdomme tanaan luoda pienen silmayksen siihen inhimilliseen kehitykseen, joka kay ennen vihkimysta. Sita varten
tahdomme alottaa kysymalla, minkdlainen on se ihminen, jota me teosofisessa kirjallisuudessa kutsumme Vihityksi ja
jota sanomme Salaisen Valkoisen Veljeskunnan jaseneksi.

Vihittya voi kuvata monella tavalla riippuen siita nakokohdasta, jolta asettuu katselemaan. Tanaan tahdomme kaantaa
huomion yhteen sellaiseen ominaisuuteen, joka on Vihitylla. Jos ajattelemme, etta vihitty ihminen olisi edessamme, ja
me nakisimme, mita hanessa on, joka tekee hanet vihityksi, niin me talta kannalta katsoen sanoisimme, ettda han on
ihminen, joka itsetietoisesti osaa tehda lupauksia Jumalalle. Han voi sanoa Jumalalle: »mina olen sinun palvelijasi: mina
tahdon tayttaa sinun tahtosi. Mina teen, mita sina minulle kasket.» Ja Jumala sanoo héanelle: »tee tuo tai tuo asia,
suorita se tai se ty0, hanki itsellesi se tai se ominaisuus!» Ja han, Vihitty, tietaa saadessaan taman kaskyn, etta tyo, joka
hanelle annetaan, kestaa yhtamittaa esim. kymmenen tuhatta vuotta. Han lupaa. Han osaa luvata. Han sanoo: »Herra
mina olen sinun palvelijasi ja mina taytan kaskysi.»

Vihitty on ihminen joka elaa iankaikkisuudessa —jolle ei ole elamaa eika kuolemaa. Tavallinen ihminen on kuoleman
orja ja elaman orja—han ei ole elaman eika kuoleman herra, mutta Vihitty on ulkopuolella personallista elamaa ja
kuolemaa. Han on olento, joka seisoo iankaikkisuudessa—iankaikkisella kalliolla Jumalan edessa, ruumiissa, joka ei
héavia. Ja kun Herra sanoo héanelle: »tee se ja se,» niin han kumartaa ja sanoo: »Herra, mina teen.» Ja vaikka ty0 kestaisi
10,000 vuotta, han tekee mita on luvannut. Han on iankaikkinen olento, joka uskaltaa luvata iankaikkisuutta varten.
Huomatkaamme ero Vihityn ja tavallisen ihmisen valillg, silla jokapaivaisessa elaméassa on paljon ihmisia, jotka puhuvat
Jumalan kanssa, niinkuin he itse sanovat, ja lupaavat: »Mestari, Jumala, Kristus, mina olen sinun palvelijasi, mina
tahdon tayttaa sinun tahtosi», eivatka tieda, mita tekevat, koska viela ovat etsivalla kannalla. Tanaan voivat tehda
lupauksen ja huomenna katua, etteivat voi tayttaa, koska heilla on jokin helmasynti, joka estaa heita tayttamasta ja josta
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eivat jaksa luopua. Lupauksestaan he silloin ajattelevat: minahan tein sen tietamattomyydessa. Vihitty lupaa ja tayttaa
ja tietaa, etta jos nousee vastustaja hanen ulkopuolellaan tai hanessa itsessaan, se nousee sita varten, ettda han sen
voittaisi. Hanelle ei tule kysymykseen paeta, valttaa, katua. Han taistelee vaikka kymmenentuhatta vuotta mutta han
lopulta voittaa. Vihitty on taten ihminen, joka on itsetietoinen toisella tavalla kuin tavallinen kuolevainen. Han on
itsetietoinen kuolematon olento.

Jos nyt ajattelisimme nakevamme korkean vihityn edessamme hanen todellisessa muodossaan, jolloin meidan tietysti
taytyisi olla selvanakoisia, silla fyysillinen ruumis on Vihitylla samanlainen kuin muilla ihmisilla, ainakin naennaisesti,
niin mita silloin nakisimme?

Silloin nakisimme etta Vihitty on ihmeellisen kaunis loistava olento, inhimillinen muodoltaan, ruumiillinen ihminen,
mutta loistava ja ihana, ja etta han on aivan kuin pukeutunut vahemmin loistaviin kayttovalineisiin. Han itse seisoo siina
loistavana, mutta on ottanut paalleen karkeampia ruumiita eli kayttovalineita. Jos katselemme tarkalleen, naemme, etta
han omassa, niinkuin sanotaan, Augoeidees-muodossaan seisoo keskella ja on ottanut paallensa ensin n.k. alyruumiin,
sitten n.k. tunne-ruumiin ja vihdoin n.k. eetteris-fyysillisen ruumiin.

Kuinka toista taas, kun katselemme tavallista kuolevaista ihmista! Jos me samanlaisilla silmilla katselemme tavallista
kuolevaista, naemme, etta han on itse todellisena minana ja personallisena olentona tassa eetteris-fyysillisessa
muodossaan. Fyysillinen muoto on todellisin ja takana haamottavat korkeammat kayttovalineet. Hanella on tunne-
ruumis, aly-ruumis ja niiden takana myos n.k. Augoeidees-muoto, mutta tama on aivan kuin unitilassa, kylla kaunis
mutta niinkuin nukkuva. Ero on siind, etta Vihityn tietoisuus ja todellinen olemus on korkeammassa minassa,
Augoeideksessa, jotavastoin jokapaivaisen eli tavallisen kuolevaisen itsetietoisuus eli todellinen olemus on tassa
fyysillisessa ulkonaisessa personassa.

Kysykdamme nyt, milla tavalla ihminen on voinut kehittya vihityksi, mita laksyja hanen on tullut oppia, mita muutoksia
on tapahtunut hanen eri kayttovalineissaan, fyysillisessa, tunneruumiissa ja alyruumiissa? Jos tahdomme yhdella
lauseella ilmaista, mita ihmisen pitaa oppia, ennenkuin han voi asettaa itsensa vihkimyskokelaaksi, voimme sanoa:
ihmisen taytyy oppia onnen salaisuus. Thmisen taytyy oppia olemaan onnellinen.

Milla tavalla han voi taméan oppia? Mitenka elama opettaa hanelle tata? Elamalla tarkotan sita elamaa, joka jatkuu
monen ruumistuksen kautta. Milla tavalla elaman suuressa koulussa ihminen oppii olemaan onnellinen? Han oppii
taman laksyn kayttovalineittensa avulla eika han voi oppia sita 1aksya, ennenkuin han on saanut fyysillisen ruumiin.
Ennen ei voi tulla kysymykseen sellainen kehitys, joka vie hanta vihkimysta kohti. Moni ihminen kysyy: minkatadhden
olemme tulleet tahan fyysilliseen ruumiilliseen maailmaan, jossa on niin paljon vaikeuksia ja karsimyksia? Emmeko olisi
hienommassa ruumiissa henkimaailmassa voineet oppia samoja laksyja, tulla hyviksi ja paasta vihkimyksen porttien
lapi? Ei, on aivan selva vastaus, silla nuo sisaiset muodolliset maailmat, astraliset ja alylliset eivat ole olemassa ilman
tata fyysillista. Ne muodostavat kaikki kokonaisuuden, jota kutsutaan kolminaismaailmaksi. Ne eivat voi olla ilman
toisiaan. Thmisen tehtava on luoda niista yhta ja nostaa niita aivan kuin ylospain, mutta ennenkuin ihminen voi
mihinkaan tallaiseen tyohon ryhtya, (joka on Vihityn tyota), taytyy hanen koko kolminaismaailmassa ollen ja elaen oppia
sen laksyt. Niin han ei voisi tehda, jos han alkaisi kehityksensa aly- tai eetteri-maailmassa. Hanen taytyy ensin saada
fyysillinen ruumis, niin etta hanella on koko kolminaismaailma ymparillaan ja sisallaan. Silloin vasta han voi oppia
varsinaisen elaman laksyja. Ja ensimainen laksy, minka ihminen oppii ollessaan puettu kolminaismaailmasta otettuun
ruumiiseen eli kolmeen kayttovalineeseen, on sita laatua, etta han oppii sen fyysillisten aistintensa valityksella.

Mika on se laksy? Se on nautinnon laksy. Ihminen oppii nauttimaan fyysillisten aistinten valityksella. Tama on aivan
valttamatonta. Hanen taytyy ensin puettuna fyysilliseen ruumiiseen joutua kosketukseen ympéaroivan maailman kanssa,
joka tapahtuu fyysillisten aistinten valityksella, ja nama aistimet opettavat hanta nauttimaan olemassaolosta. Voimme
toisella kielella sanoa, etta ihminen heti alkaa onnea opettelemaan ja etta onnen opetteleminen ja vaistomainen etsinta
tapahtuu ensin fyysillisten aistinten valityksella. Han alkaa aistimillaan nauttia olemassaolosta. Hanella on nuo viisi
tunnettua aistinta, joihin vanhat intialaiset viela lisasivat viisi muuta aistinta. Ne, joista tavallisesti puhumme, kuulo,
nako, maku, haju ja tunto, ovat passivisia, mutta hindulaiset filosofit ja salatieteilijat sanoivat, etta ihmisella on viela
viisi aktivista aistinta, joiden valityksella han on toimivassa yhteydessa ulkomaailman kanssa, nim. katensa, jalkansa,
suunsa, sukupuolielimensa ja ulostus-elimensa. Naiden aistimien avulla ihminen oppii nauttimaan ulkonaisesta



maailmasta. Alku-aikoina ihmiskunnan elama oli elamista paljastaan naissa fyysillisissa aistimissa. Nyt ei ihmiskunta
enaa kykene elamaan yksinomaan silla tavalla, mutta alkuaikoina tama oli luonnollista ja tervetta elamaa. Silla
ihmiskunnalle valttamaton laksy on onnen etsiminen, hapuileminen ja nauttiminen fyysillisessakin maailmassa. Onni on
kaikilla aloilla tarjona ja taytyy olla.

Mutta kuitenkin ihminen pian tekee toisen kokemuksen. Han huomaa, ettd nautinto, jonka han aistimillaan saavutti, on
seka lyhytaikainen ja ohimeneva etta myos epavarma, vielapa sellainen, ettda se muuttuu karsimykseksi. Han taten ei opi
ainoastaan onnen vaan myos sen vastakohdan, karsimyksen, laksyn, silla aina kun han antautui nauttimaan
ulkomaailmasta aistimiensa valityksella—jolloin tietysti ovat yhteistoiminnassa seka aktiviset etta passiviset aistimet—ja
luuli, ettd nyt mina 10ysin onnen, niin han pian pettyi. Han huomasi, etta onnen malja sisalsi myrkkya, hanet saavutti
sairaus ja monenlaiset karsimykset.

Nyt ihminen jaisi onnettomaksi kysymysmerkiksi elaman tielld, jos koko elama sisaltyisi nautinnon ja karsimyksen
alituiseen vaihteluun. Onneksi han tekee sen havainnon, ettei elama tyhjenny aistilliseen nautintoon ja aistilliseen
karsimykseen. Elamassa on muutakin. Hanessa toisin sanoen alkavat vaikuttaa n.k. astraliset aistit eli voimat, tunne-
ruumis alkaa heratd, ja ihminen ymmartaa, etta elama onkin sisaista laatua. Hanen elamansa on subjektivista,
itsekohtaista. Se ei ole objektivista, se ei ole hanen ulkopuolellaan vaan hanen sisallaan. Koska han aistillisesta
nautinnosta sai karsia, han luonnollisesti ymmartaa, ettd hanen taytyy kieltaytya, jos ei kokonaan aistillisesta
nautinnosta niin ainakin sen liiallisuudesta. Tana paivana meidan ihmiskuntamme on oppimassa kieltaymyksen laksya—
jokainen ainakin jossain maarin kieltaa itseaan. Ei kukaan heittaydy umpiméahkaan nauttimaan, (poikkeuksia en ota
lukuun), silla suurin osa tietaa, etta ihmisen taytyy kieltaytya. Kun han kieltaytyy, han taas on l0ytavinaan onnea, mutta
vain hetkeksi, silla pysyvaista onnea han ei saa paljosta kieltaymyksesta. Mita han silloin alkaa etsia?

Toinen laksy, jota voimme kutsua kieltaymyksen laksyksi, vie ihmisen siihen, etta han etsii astralista elamaa eli toisin
sanoen tunnetta, joka ei olisi niin haihtuvaa laatua kuin ne fyysilliset tuntemukset, jotka perustuvat aistillisiin
kokemuksiin ja havaintoihin. Ja mitahan tunnetta ihminen etsii? Rakkautta, sellaista rakkautta, joka ei pettaisi. Voimme
todella sanoa, etta jos ihmiskunta jollakin tiella kulkee jotakin laksya oppimassa, on se juuri talla kohdalla. Talla
kohdalla ihmiset todella ovat, he etsivat rakkautta, kaipaavat rakkautta, tahtoisivat tuntea tunnetta, joka ei pettaisi,
tahtoisivat etta toinen ihminen voisi heita kohtaan tuntea sellaista, josta olisi onnea eika karsimysta. Silla jos he kokevat
rakkautta ja samalla katkeruutta, heraymyksia ja pettymyksia, he yha vain kaipaavat ja etsivat, aivankuin aavistaen
sisassaan, etta taytyy olla tunnetta, joka ei pettaisi, joka tyydyttaisi ja aina voisi tuottaa onnea. Siina kohdassa on
ihmiskunta. Katsokaa vain taidettamme, Kkirjallisuuttamme, niin huomaatte kaikkialla kaipuun: missa on todellinen
rakkaus, sellainen tunne ihmisen sielussa, joka olisi pysyvaa laatua? Ja ihminen voi talla tiella—sita kaikki
ihmiskuntamme suurimmat kirjailijat ja taiteilijat saarnaavat —loytaa rakkaustunteen, joka pysyy, mutta se tunne on
oleva hanessa itsessaan. Hanen itsensa pitaa oppia silla tavalla rakastamaan.

Kokemukset talla tiella vievat ihmista ajattelemaan elaman ongelmoita, totuutta etsimaan, kaikenlaisia kysymyksia
itsellensa asettamaan. Taten ihminen joutuu kolmanteen laksyyn aivan kuin itsestaan, silla etsiessaan pysyvaista
tunnetta omasta itsestaan, hdn huomaa, ettei sen tunteen tarvitse valttamatta olla suunnattuna ihmiseen vaan voi
kohdistua muuhunkin, ihanteeseen, tyohon, totuuteen. Tama siirtaa hanen oppimisensa, niinkuin me teosofisesti
sanomme, astralitasolta alytasolle, tunneruumiista alyruumiiseen. Se tekee hanen suhteensa elamaan alylliseksi. Han
huomaa, etta onni tulee hanelle, jos han osaa olla uskollinen, uskollinen sille ihmiselle tai aatteelle tai tyolle, jonka han
on valinnut.

Kolmas laksy on sentahden tama: ihanteen uskollinen palveleminen, olkoon ihanne personoituneena ihmisessa tai
aatteessa. Ihmiselle on nyt onnen salaisuus siina, ettda han on uskollinen aatteelleen, totuudelleen, rakastetulleen. Ja
han elaa itsetietoisempaa elamaa kuin koskaan ennen. Kun ihminen on tata kolmatta laksya oppimassa, silloin hanella
usein on selvana jo nuoruudessaan, mita han tahtoo elamassa tehda, tai myos on selvana, ettei han tuhlaa
rakkauskykyansa keneen tahansa vaan odottaa sita ihmista, joka on hanelle luvattu. On naita omituisia ihmisia, jotka
eivat etsi rakkautta ymparillaan, eivat hapuile sielta taalta lempea vaan tyyneesti kulkevat tietaan ollen vakuutettuja
siita, etta tulee kerran sielu, jota he voivat rakastaa. On myo0s niita, jotka nuoresta saakka tietavat, mita on tehtava,
milla tavalla heidan tulee jarjestaa elamansa, ja jotka ovat uskollisia omalle aatteelleen ja koettavat ohjelmaansa
toteuttaa elamassaan. He ovat kummallisen viisaita ihmisia, heidan onnensa on heidan uskollisuudessansa.



Mutta sitten tulee neljas laksy, ja se on, etta tama aate, tama ihminen, tama ihanne, jolle ihminen on uskollinen—se
pettaa. Sellainen kokemus taytyy jokaisen elaman koulussa kavijan tehda, jokaisen pyrkijan, joka lahestyy vihkimysta.
Se ihminen, jota han uskollisesti rakasti, se aate, jota han palveli, se ihanne, se totuus, joka hanelle oli kaikki kaikessa,
se pettaa, menee rikki hanen kasissaan ja hanen jalkojensa alla. Kaikki pettaa. Hanen taytyy tehda tama kokemus, silla
vasta sen kautta hanet nostetaan neljatta laksya oppimaan, joka my0s on valttamaton, ennenkuin ihminen voi pyrkia
vihkimyksen porttien luo.

Mika on sitten tama neljas laksy? Etta ihminen 10ytaa onnensa siitd, etta han tayttaa velvollisuutensa aivan kuin kone,
pyytamatta mitaan itselleen elamalta. Hanen oma elamansa on aivan tyhja. Tama on neljas ja korkein laksy. Te olette
voineet nahda sellaisen ihmisen, joka lahestyy vihkimysta ja josta ette tieda, mika on hanen elaméansa sisalto; han ei
mitaan pyyda, ei mitaan toivo, han tayttaa velvollisuutensa nurkumatta vielapa iloisesti,—han aivan kuin sateilee onnea
siita, ettei mitaan toivo eika vaadi.

Tama sisainen saavutus on itse asiassa sielullinen lepotila ennen vihkimysta. IThminen voi elaa useita ruumistuksia
tallaista kummallista lepotilaa, jolloin héanen sielunsa on vapaa personallisista pyyteista. Mutta han on onnellinen. Han
lahenee vihkimyksen portteja. Han lahenee elaman salaisuutta. Han kay aivan kuin kuoleman partaalla, aivan kuin
kuohuvan virran rannalla. Tarvitaan vain, etta han avaisi silmanséa ja nakisi, niin astuisi kuoleman virran yli toiselle
rannalle. Jos han nyt heraa uudella voimalla totuutta etsimaéan, Jumalaa tahtomaan, ei vastaus ole kaukana. Han tekee
varmasti kokemuksia jotka nayttavat hanelle, etta elama katkee hanelle paljon, etta nyt vasta elama voi hanelle alkaa,
nyt vasta, kun han ei mitaan pyyda itsellensa. Nyt voi elama tulla hanen luoksensa kaikessa rikkaudessansa. Han
lahestyy sita sieluntilaa, jolloin ihminen on tietoinen siitd, etta han on aivankuin vankilassa olija, mutta etta hanella on
Jumala, oma sisainen itse, joka on yhta hanen kanssaan ja ulkopuolella hanen vankilaansa. Thminen saa kokea elavansa
salaperaisessa piirissa, toisin sanoen, etta hanella on mita me kutsumme »syy-ruumiiksi»; etta hanen ymparillaan on
piirrettyna okkultinen keha, joka piirittaa hanen personallisen tajuntansa. Tuon munanmuotoisen piirin sisalla han elaa
personallisena olentona. Siina ovat kaikki hanen ajatuksensa ja tunteensa ja toimintansa, koko hanen ruumiillinen
olemuksensa on taman kehan sisapuolella, mutta nyt han tekee sen havainnon lahestyessaan vihkimyksen portteja, etta
han Itsena elaa taman kehan ulkopuolella ja etta han itse on piirtanyt sen kehan. Han on itse rajottanut itsensa
minuudeksi, mina-ruumiiksi eli syyruumiiksi, mutta Itse han on sen ulkopuolella.

Ohimennen sanoen on oikeastaan sangen vaillinaisesti ja miltei vaarin kuvattu, kun sanotaan, etta Logos luodessaan
maailman ymparoi itsensa maagillisella ympyralla, jonka sisapuolelle han muodostaa maailman. Asia ei ole niin, etta
Jumala luodessaan maailman ymparoisi itseaan maagillisella piirilla; kun Jumala paattaa luoda maailman, han piirtaa
pallon omaan itseensd, han aivankuin avaa omassa itsessaan maailmankehéan. Itse han on sen ulkopuolella. Samalla
tavalla me ihmiset henkisina olentoina olemme tajuntaa, ja tama merkitsee, etta meilla ei ole muotoa, jota voisimme
fyysillisella kielella kuvata; emme ole aineellisia olentoja vaan tajunnallisia. Mutta personallisuutemme, joka on
ilmennyksemme ja muuten ainoa, mista tavallinen ihminen mitaan tietaa, on tassa tajunnassamme piirrettyna ja
rajotettuna ilmennysmuotona. Me olemme piirtaneet taman auran ulkoviivan ja sen sisalla me ilmestymme eli
ilmennamme itsemme aineellisessa maailmassa, mutta itse me olemme sen ulkopuolella henkisina olentoina. Mestarit
esim. kolminaismaailmassa ilmestyvat personallisina olentoina ja silloin rajottavat itsensa, mutta itsessaan he elavat
yliaineellisessa aineettomassa maailmassa tajuntoina. Me emme osaa heita kuvailla sanoilla, niinkuin emme ylipaansa
sanoilla saata kuvata jumalallisia olentoja. Ainoastaan silloin kun he piirtavat itsessaan piirin, jossa ilmentavat itsensa
aineellisessa maailmassa, voimme heita sanoilla kuvata.

Kun ihminen lahenee vihkimysta, han tekee sen kokemuksen, etta hanella on Jumala. Jumala alkaa hanelle puhua ja
aivankuin nakyy hanelle. Ja silloin han valmistuu ottamaan askeleita elaman ja kuoleman toiselle puolelle. Han
valmistuu siten, etta han personallisessa tajunnassaan lahtee ulos personastaan. Han personallisessa tajunnassaan
lahestyy Itsedan ja Jumalaa—nousee oman itsensa yli ja tulee iankaikkiseksi minuudeksi. Silloin nakevat Mestarit, jotka
elavat hengen maailmassa, ettda hanet voi ottaa vastaan, etta hanet voi vihkia. Vihkimys on ihmisen puolelta lupausta, ja
vihkimyksen edella tapahtunut pitka itsekasvatus on tehnyt ihmisen kykenevaksi lupaamaan. Nyt hanestakin kerran
varmasti koituu olento sellainen, jommoista alussa kuvattiin.

II1I. JUMAILA.
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Siina uudessa elamanymmarryksessa, johon teosofia meidat johdattaa, eli ehka viela paremmin sanoen siina elamassa,
jonka se meille avaa, voidaan erottaa useampia eri asteita. Tanaan tahdomme puhua siita, mitenka tama uusi elama
eraalta kannalta katsoen jakautuu kolmeen asteeseen eli askeleeseen, joita me kaikki voimme astua ja jotka kerran ovat
kaikkien astuttavat. Naita kolmea askelta voisimme kutsua nimilla: Jumala minassa, Jumala toisessa ja Jumala
kaikkialla.

Ensimainen suuri totuus, jonka ihminen itsellensa kaytannossa omistaa silloin kun hanessa heraa uusi elamanymmarrys,
on se, jota me voimme teosofisella nimityksella kutsua »

Jumala minassa

«.

Mita tama merkitsee? Jos ajattelemme yleensa ihmisten suhdetta siihen, jota kutsutaan Jumalaksi, on se epailematta
sangen pintapuolista ja ulkonaista laatua. Se Jumala, jota ihmiset kristikunnassa kasvatuksen kautta oppivat
palvelemaan, sehan on heidan ulkopuolellaan oleva jumalallinen olento, joka on maailman luonut ja heidatkin luonut ja
antanut maaratyn ohjelman ihmiselamalle. Olemme naista asioista monta kertaa puhuneet ja luulen kaikkien
myontavan, etta se Jumala, jota kristikunnassa tavallisesti palvellaan, on tallainen ihmisen ulkopuolella oleva Jumala.

Nyt on ensimainen uusi totuus, mika astuu ihmisen eteen, kun han kaytannossa omaksuu uuden elamanymmarryksen,
se, etta Jumala ei ole hanen ulkopuolellaan vaan hanen sisassaan. Han ei voi loytaa mitaan Jumalaa ulkopuoleltaan, ellei
héan 16yda Jumalaa omasta sisastaan.

Tama asia on todistettavissa, silla tieteellinen tosiseikka on, etta ihmisen tajunnassa on kaikki, mista han mitaan tietaa.
Jos naemme edessamme ulkokohtaisen maailman ilmidineen ja olioineen, niin me olemme siita tietoisia ainoastaan siina
maarin kuin se astuu meidan omaan tajuntaamme. Tama on tieteellinen tosiseikka. Me emme mitaan nakisi
ymparillamme, ellei kuva siita tulisi meidan aivoihimme, ja se, minka me naemme, ei ole itse ulkokohtainen maailma
vaan meidan aivoissamme oleva kuva siitd. Sen me ndemme. Siis me voimme sanoa aivan kuin hindulaiset filosofit,
veedaantalaiset sanoivat: »kaikki on sinussa, koko maailma on sinussa itsessasi.» Me tiedamme maailmasta ainoastaan
siind maarassa kuin se on meissa itsessamme. Siis puhua ulkokohtaisesta Jumalasta on aivan mahdotonta. Thminen ei
voi tietaa mitaan siita ulkokohtaisesti, han ei voi tietaa mitaan Jumalasta, joka on hanen ulkopuolellansa. Ainoastaan
sellainen Jumala voi tulla hanelle tajuttavaksi, joka piilee hanen omassa sielussaan.

Tama on ensimainen totuus: Jumala on etsittava minusta itsestani. Ja silloin kun tama selviaa totuudenetsijalle, kun
ihmiselle ensin tulee tdma uusi ymmarrys, etta hanesta itsestdan on Jumala 10ydettava, silloin han kysyy itseltaan:
kuinka mina sen Jumalan voin 10ytaa? Missa se Jumala piilee itsessani, minkalainen on se Jumala, joka on minussa
itsessani? Olenko mina Jumala? Kuinka mina voin olla Jumala? Han huomaa itsensa heikoksi, huonoksi, puutteelliseksi
olennoksi. Kuinka han olisi Jumala?

Monet sanovatkin teosofeista ja sellaisista ihmisista, joilla on tama uusi elamanymmarrys: he luulevat, etta ihminen on
Jumala, he luulevat itsensa Jumalaksi, he ihailevat omaa syntista itseansa. Tama on suuri erehdys niiden puolelta, jotka
niin sanovat, silla se, joka kaytannossa tulee taman kysymyksen eteen, han tietaa, ettei han voi kutsua itseansa
Jumalaksi. Han tietaa, etta han itse ei ole suinkaan mikaan Jumala.

Mika on sitten Jumala, minkalainen on se Jumala, joka hanen on loydettava omasta itsestansa? Han kysyy neuvoa
viisailta, niilta Mestareilta, jotka ovat esiintyneet maan paalla. Han alkaa aivan uudessa valossa lukea vanhoja pyhia
kirjoja teosofisia, mystillisia teoksia. Nyt han niista tahtoo saada selville, minkéalainen on se Jumala, jonka han voi loytaa



itsestaan. Ovatko viisaat sanoneet mitaan siita, minkalaisen Jumalan han voi loytaa itsestaan?

Han huomaa silloin, etta viisaat ovat yksimielisesti puhuneet siita Jumalasta. Kun han tutkii viisaiden oppeja ja heidan
elamaansa, huomaa han, etta he puhuvat ja elamallansa todistavat tuosta Jumalasta, etta se on rakkautta, totuutta,
hyvyytta, jaloutta. Se on jotain aivan inhimillista ja samalla yli-inhimillista, silla se on taydellinen. Siind Jumalassa ei ole
mitaan pahaa, ei mitaan kovaa, ei mitaan julmaa, vaan se Jumala on hyvyytta, totuutta, vapautta, rakkautta. Han loytaa
monenlaisia maaritelmia, mutta han ymmartaa, etta ne kaikki ovat yhta, ne kuvaavat elamaa, joka piilee ihmisten
sisalla. Nuo monet maaritelmat vain ovat omiansa puutteellisilla sanoilla kuvaamaan sitd ihmeellista elamaa, joka piilee
ihmisten sisalla. Nuo monet maaritelmat vain ovat omiansa puutteellisilla sanoilla kuvaamaan sita ihmeellista elamaa,
joka piilee ihmisen sisalla ja jonka etsija voi itsessaan myos huomata.

Han ymmartaa silloin seka kaytannossa omasta itsestaan etta viisaiden opista, etta tama Jumala ei ole muodollisesti
maariteltava. Hyvyys, rakkaus, veljeys, kauneus j.n.e. mita nimia kaytetaankin, ne eivat ole mitaan rajotettuja asioita.
Niista ei voi sanoa: tamankaltainen on hyvyys, tamanmuotoinen on totuus, tamansuuntainen on vapaus j.n.e. vaan ne
ovat mysterioita. Itse elama on ikdankuin suuri salaisuus, joka piilee ihmisen sisalla, mutta ilmenee ihmisessa silla
tavalla, etta sita taytyy kutsua ylevalla nimella »Jumalaksi». Mutta elama ilmenee muodollisesti eri lailla eri yksiloissa.
Sen huomion etsija heti tekee, ettei ole ollenkaan kysymys siitda, etta han muovautuisi minkaanlaisen maaratyn
ojennusnuoran ja saannon mukaan sellaiseksi ja sellaiseksi, vaan etta han kasittaisi oikealla tavalla vapauden,
muodottomuuden, saannoéttomyyden. Kysymys on vain siitd, etta han huomaisi Jumalan, jota hanen tulee palvella, olevan
hanessa itsessaan,— ei Jumala toisessa eika toisen Jumala vaan »minun Jumalani».

Mika on »minun Jumalani?» Se on Jumala, jota mina voin lahestya, se on linja, jonka toinen paa on minussa itsessani
hyvana, jalona pyrkimyksena eli haluna, ominaisuutena.

Itseansa tutkiessaan ihminen voi todella itsessaan tuntea elamanhalua siihen suuntaan, jota hanen taytyy hengessaan
kutsua

hyvaksi

, ja han tuntee nyt, etta sita suuntaa pitkin hanen on etsittava Jumalaa. Ennen sanottiin: »palvele Jumalaa!» ja
maariteltiin, minkalainen Jumala on. Sanottiin: »tuollainen ja tuollainen on Jumala, hanta sinun tulee palvella, hanen
edessaan kumartua». Mutta uusi elamanymmarrys sanoo: »palvele sita Jumalaa, jonka yksin sina voit omalla tiedollasi
loytaa». Thminen tulee yhtakkia vastuunalaiseksi olennoksi. Ennen han oli lapsi, hanelle selitettiin, mita on Jumala ja
mita hanen piti tekeman. Nyt han on tullut uudeksi olennoksi, taysi-ikaiseksi ihmiseksi, nyt hanen taytyy itse tietaa,
mika on Jumala, mika on »minun hyvyyteni, minun jalouteni, totuuteni, vapauteni, mika on minun ihanteeni». Sita hanen
tulee palvella, sita etsia ja lahestya.

Jos katselemme nuoria ihmisia, huomaamme, etta he ainakin
Jjoskus

ellemme voisi sanoa

usein

tuntevat sisassaan: niin ja niin he tahtoisivat elaa elamassa. He nakevat ihanteen edessaan, ihanne haamottaa heille ja
he ajattelevat: tuollaista tieta pitkin he tahtoisivat kulkea eteenpain, noin he tahtoisivat elaa elamansa, tuollaiseksi he
tahtoisivat elaméansa rakentaa. Mutta my0s huomaamme, etta pian he kieltavat oman ihanteensa, luopuvat siita, eivat
usko siihen, silla maailma tulee kovilla, kylmilla kourillaan, puristaa heita ja sanoo: nain sinun pitaa olla, nain pitaa
kulkea, tuolla tavalla pitaa elaa. Ja he eivat silloin uskalla elaa sita omaa elamaansa, jota sisassaan kannattavat. Jotkut
tietysti uskaltavat, mutta eivat kaikki niista, jotka nuoruudessaan voivat tuntea sellaisia valahdyksia.

Nyt uusi elamanymmarrys, joka ihmiselle selviaa, antaa hanelle ensimaisena velvollisuutena taman kaskyn: ela niin kuin
sina sisimmassasi tahtoisit elaa. Ela niinkuin sisimpasi sanoo sinulle jumalallisen elaman olevan.



Ja jos ajattelemme esim. Kristusta, niin hanen vertauksistaan huomaamme aivan selvasti, etta han opetti juuri nain. Han
puhui Taivaan eli Jumalan valtakunnasta, siita valtakunnasta, jossa Jumalaa palvellaan. Mainitsen yhden vertauksen,
tuon tutun kertomuksen talenteista. Herra antoi yhdelle palvelijalleen viisi talenttia eli leiviskaa, toiselle kaksi ja yhdelle
yhden. Sitten han oli poissa ja palvelijat saivat tehda talenteillaan, mita halusivat. Ja kun han tuli takaisin, niin se, joka
oli saanut viisi talenttia, oli kartuttanut ne kymmeneksi, se, jolla oli kaksi talenttia, oli kartuttanut ne neljaksi. Ja naille
sanoi Herra: »menkaa rauhaan, te hyvat palvelijat». Mutta se, joka oli saanut yhden talentin, sanoi: »mina pelkasin
sinua, silla tiesin sinut ankaraksi, ja kaivoin talenttini maahan. Tassa se on». Mutta Herra sanoi: »mene tykoani pois,
sina laiska palvelija».

Tama viittaa siihen, etta jokaisella ihmisella on oma Jumalansa, jos niin saa sanoa, oma maara hyvyytta, ihannetta,
totuutta, elamaa. Sita han ei saa kaivaa maahan, olkoon se kuinka pieni tahansa. Han ei saa sita peittaa piiloon, vaan jos
héan tahtoo elaa uuden elamanymmarryksen mukaan, tulee hanen kartuttaa juuri omaa talenttiaan eika toisen talenttia.
Ei hanelta vaadita, jos han on saanut yhden talentin, etta han ehtisi saada elamassa aikaan yhta paljon kuin se, joka on
saanut viisi tai kaksi. Jokaiselta elama odottaa niin paljon, kuin hanella on siemenena entisyydestaan, mutta jokaisella
on tallainen siemen. Jos me kiellamme Jumalan meissa, jos katkemme oman talenttimme, sen hyvan, minka omistamme
menneisyydesta, ne taipumukset ja ne mahdollisuudet, mitka meilla on perintona, niin me elamme hukkaan ikuisuuden
kannalta katsoen. Meita syysta silloin voidaan kutsua laiskoiksi palvelijoiksi. Mutta jos me uskallamme heittaytya
elamaan sita elamaa, jota sisassamme tunnemme oikeaksi ja jota tahtoisimme elag, silloin Elama kutsuu meita
ahkeroiksi, hyviksi palvelijoiksi, kun meidan maallinen aikamme loppuu, silloin olemme kartuttaneet sita henkista
varallisuutta, mika meille on annettu.

Tama on ensimmainen laksy, se on ensimainen askel.

Kun ihminen elaa taman uuden elamanymmarryksen mukaan ja on talla ensimaisella pyrkimyksen asteella, silloin
tietenkin hanen silmansa on suunnattuna omaan ihanteeseen, omaan jumalaan, siihen, etta han voisi elaa omaa
elamaansa. Han on silloin altis monenlaisille suurille erehdyksille Han on altis sille suurelle erehdykselle, etta vaikka
han nakee oman Jumalansa, han ei nae Jumalaa toisessa. Sentahden toinen askel, toinen laksy on tama: opi nakemaan »

Jumala toisessa

».

On aivan valttamatonta, etta ihminen ensin 1oytaa Jumalan omassa itsessaan. Muuten han ei voi nahda mitaan Jumalaa.
Mutta kun han on 10ytéanyt oman Jumalansa, oman ihanteensa, kun han on loytanyt Elaman siina ihmeellisessa
muodossa kuin se hanessa on katkettyna, silloin han voi alkaa nahda Jumalaa toisessakin. Mutta taival on taas pitka
hanen edessaan. Silla kun han on taynna omaa Jumalaansa, niin han nakee selvasti, missa kohdin toiset eivat ymmarra
hénen Jumalaansa, vaan ovat aivankuin sitd vastaan, ja han ihmettelee itseksensa ja ajattelee, etteivat ne tieda mitéaan
Jumalasta. Nyt on kylla paljon ihmisia, jotka eivat tieda mitaan sisaisesta Jumalasta, mutta on myos sellaisia, jotka siita
tietavat. Ja talla tiella, jolla kulkien ihmisen nyt taytyy oppia nakemaan Jumala toisessa, han ensin tekee sen havainnon,
etta han ei osaa nahda Jumalaa toisessa vaan aivankuin ihmettelee: eivatkd nuo toiset ymmarrakaan, eivatko
palvelekaan, eivatko naekaan, minkalainen Jumala on, silla hanen oma Jumalansa on niin selva, niin kirkas hanen
mielestaan. Han ihmettelee, etteivat muut nae sita yhta kirkkaana ja kysyy itseltaan: onko heissa Jumala?

Vahitellen han monenlaisten katkerienkin kokemusten kautta oppii nakemaan Jumalaa toisissa. Silla han tekee sangen
pian toisen kokemuksen. Kun han on 10ytanyt Jumalan itsessaan, ymmartaa han, etta toinenkin on voinut loytaa Jumalan
ja on voinut edeta Jumalan tunnossa pitemmalle kuin han. Ja kun han tapaa sellaisen ihmisen tai lukee tai kuulee
sellaisesta, jossa jumalallinen elama on elava, niin han on altis uskomaan, etta toinen kasittaa koko sen elaman mika on
héanen sisallaan. Kaytannollisessa elamassa tama ilmenee siten, etta kun ihminen nakee toisen, jossa jumalallinen elama
on elava, han on altis luulemaan toisessa kaikkea hyvaa, mita han itse ymmartaa, ja luulee, etta toinen on kaikissa
kohdissa ihmeellinen ja taydellinen. Han ei siind erehdy, mutta han erehtyy tietamattaan siina kohden, ettad han luulee
toisen Jumalan olevan saman kuin hdnen oman Jumalansa. Han ei ole viela oppinut nakemaan Jumalaa toisessa, han on
vain oppinut tuntemaan oman Jumalansa, ja kun han ensin ymmartaa, etta toisessakin on Jumala, han luulee, etta hanen
oma Jumalansa on toisessa ja siitda seuraa katkeria kokemuksia, silla jonkun ajan kuluttua han heraa huomaamaan, etta
Jumala toisessa ei ollutkaan sellainen kuin han luuli, se ei ollut hanen oman mittapuunsa mukaan taydellinen. Tama



kokemus voi joskus vaikuttaa haneen tarisyttavasti, mutta se opettaa hanelle uudistuessaan, etta hanen taytyy oppia
nakemaan Jumalaa toisessa, mutta ei omaa Jumalaansa. Toisin sanoin hanen tulee oppia nakemaan, etta hyvaa on
toisissa ihmisissa, vaikka se ilmenisi toisella tavalla kuin hdnessa itsessansa.

Tama on silloin hanelle ihana kokemus. Kun han tottuu ajattelemaan ja nakemaan nain, niin hanelle avautuu aivan uusi
maailma. Han oppii katsomaan ihmisten sieluihin ja huomaa, etta heissa on hyvaa. Han oppii lopulta nakemaan hyvaa
niissakin ihmisissa, jotka eivat ollenkaan itse ole tietoisia Jumalasta sisassaan. Han oppii nakeméaan hyvaa yleensa
ihmisissa ja silla tavalla han voi aivankuin suunnata katseensa pois siita, jota han kutsuu pahaksi. Han oppii yhden
merkillisen asian itsensa suhteen, yhden kaytannollisen asian oman Jumalansa palvelemisessa. Han oppii sen, etta jos
han tahtoo hyvaa itsessaan kasvattaa, jos han tahtoo, etta Jumala hanen sisassaan kasvaisi, silloin han ei saa ajatella
pahaa itsessaan. Silloin han ei saa kaantaa katsettaan siihen, mita hanessa on pahaa. Aivan niinkuin Kristus sanoo
eraassa vertauksessaan: jos pellolla on seka hyvaa viljaa etta rikkaruohoa, niin ei pida ottaa rikkaruohoa pois, ettei tulisi
hyvakin mukana vaan antaa kaiken kasvaa elonaikaan asti. Talla Kristus tarkottaa sita merkillista sielutieteellista
seikkaa, etta jos me tahdomme kasvattaa itsessamme hyvaa, emme saa nureksien ja voivottaen ajatella sita pahaa, mika
meissa on, vaan meidan taytyy ummistaa silmamme ja korvamme silta ja vain kasvattaa hyvaa, vain aina palvella hyvaa
ja totuutta. Meidan ei pida valittaa valheesta, synnista, pahasta, silla jos me siihen kaannamme huomiomme, jos alamme
kitkea itsestamme niita rikkaruohoja, mita meissa on, silloin on varmaa, etta samalla kuin saamme kitketyksi muutamia
rikkaruohoja, me myo0s kitkemme hyvaa pois. Ihminen koettaessaan kaikella voimalla havittaa itsestaan pahan, ei
huomaa, etta samalla kertaa on sisallaan piileva hyvakin turmeltunut. Jos han menettelisi viisauden mukaan, ei han niin
tekisi vaan ainoastaan antaisi hyvan kasvaa ja leikkuumiehen leikata pois, mita rikkaruohoa on, s.o. antaa karman sen
leikata pois.

Jokaisen ihmisen elaméassa on karma vaikuttamassa. Aina tapahtuu sellaista, joka tuottaa hanelle surua ja karsimysta ja
kitkee hanesta rikkaruohoja pois. Hanen ei tarvitse siita huolehtia.

Minkatahden esim. uskonnolliset ihmiset kristikunnassa pitkin vuosisatoja ovat olleet synkkia, alakuloisia, pitaneet
velvollisuutenaan nayttaa niin ikavilta ja tuskastuneilta kuin mahdollista? Siita syysta, etta he vastoin Mestarinsa
neuvoa ovat ruvenneet kitkemaan pois rikkaruohoja itsestaan. Siina eivat onnistu, se tekee vain heidan elamansa
katkeraksi, he samalla myos penkovat hyvan pois. Ja siihen useimmiten kaantyy ainainen synnin ja pahan ajatteleminen,
etta he alkavatkin sita pahaa koettaa muista karsia pois. He huomaavat naet sen tyon aivan toivottomaksi itsensa
suhteen, ja silloin he lohdutuksekseen alkavat toisista kitkea pois, mita niissa on pahaa.

Mutta viisas ihminen eli se, joka on uudessa elamanymmarryksessa ja menettelee viisaiden neuvojen mukaan, han
ainoastaan antaa hyvan kasvaa ja karman korjata pois, mika on pahaa.

Nyt kun han sitten on oppinut nakemaan Jumalaa toisessa, kun han on oppinut, ettd Jumala on toisessa, kaikesta siita
huolimatta, mita han pitaa rikkaruohona, silloin han voi jattaa pahan rauhaan. Hanella ei ole mitaan julkeata halua ottaa
pahaa pois toisesta vaan han antaa sen olla rauhassa—mina en puhu nyt vanhempien suhteesta lapsiin vaan yleensa
ihmisista—silla han tietaa, etta karma sen korjaa, ja iloitsee hyvasta, mika on toisessa. Han alkaa selvemmin ja
selvemmin nahda, etta hyva on toisissa, etta Jumala elaa toisissa, ja etta se elaa omalla tavallaan. Ja mika heissa on
pahaa, se jaa heidan ja karman valiseksi asiaksi, jonka kanssa hanella ei ole tekemista.

Sitten han vahitellen joutuu kolmanteen asteeseen, alkaa kulkea kolmatta taivalta uudessa elamassa, sitd, jota alussa
kutsuimme nimelta »

Jumala kaikkialla

». Thmiselle, joka on loytanyt jumalallisen elaman toisissa, alkaa kaytannollisesti selvita se ihmeellinen totuus, ettei ole
muuta olemassakaan kuin jumalallinen elama. Han alkaa nahda jumalallista elamaa yha selvemmin kaikkialla. Lopulta
hén ei nde mitaan muuta kuin Jumalaa. Paha ja hyva vastakohtina haipyvat olemattomiin, kaikki muuttuu yhdeksi
suureksi ihmeelliseksi elamaksi, josta han on osa, jonka ilmennysta on kaikki olevainen ja jossa ei ole mitaan pahaa. Se
elama on kokonansa hyvaa, kokonaan salaperaista,— hyvaa silla tavalla ettei siina ole mitaan ristiriitaa, ei mitaan
vaikeuksia, ei mitaan puutetta. Thmiselle alkaa kaytannollisesti selvita panteismin suuri totuus, joka uskonnollisia
ihmisia on niin hirmuisesti kauhistanut.



Kymmenen vuotta sitten muuan tuttavani, joka sittemmin on tarmokkaasti toiminut uskonnollisella alalla ja viela
tanapaivana toimii, ja joka sita ennen oli tutkinut teosofiaa ja tuntenut pienta vetovoimaa teosofiaan, han kerran sanoi
minulle: »mina olen hylannyt teosofian.» »Vai niin», sanoin mina ja ajattelin sisassani: han ei ole suinkaan koskaan
ymmartanyt teosofiaa, silla kuinka silloin voi sen hylata. »Niin», sanoi han, »teosofia ei voi minua tyydyttaa, silla
siinahan joudutaan siihen, ettei ole mitaan hyvaa eika mitdaan pahaa. Ja kun ei ole mitaan pahaa, niin ei ole mitaan
siveellista voimaa. Kuinka ihminen voi kehittya hyvassa, ellei han nae pahaa ja ellei han

vihaa pahaa

? Mina olen mennyt takaisin kristinuskoon (ja kristinuskolla han tarkotti kirkollista uskoa tai sille hyvin laheista
uskonmuotoa), silla kristinusko tekee jyrkan eron hyvan ja pahan valilla. Se on ihmeellisen suurenmoinen tuo oppi
pahasta ja perkeleesta, kadotuksesta ja tuomiosta, silla maailman rakenne on siina niin selva: me tiedamme, mihinka
joudumme, ja tiedamme, kuinka meidan tulee vihata pahaa. Ja mina tunnenkin sisassani, kuinka vihaan kaikkea pahaa,
ja siitd mina saan siveellisen voiman.»

Nailla sanoilla han kuvasi aivan maarattya sieluntilaa, joka todella on kaukana siita psykologisesta tilasta, mihin
ihminen uudessa elamanymmarryksessa tulee, kun han saapuu sen kolmanteen asteeseen. Han silla asteella nakee, etta
koko maailmanavaruus ja elama on vain taynna yhta Jumalaa, yhta aaretonta jarkea ja suloutta, sita salaisuutta, jota me
kutsumme Jumalaksi. Ei ole mitaan pahaa, ei ole mitaan ristiriitaa, kaikki on ikuisessa taydellisyydessa, kaikki on yhta
suurta elamaa, jossa ei koskaan ole ollut mitaan epailysta, ei koskaan mitaan ristiriitaa, ei koskaan mitaan pahaa. Siihen
jumalkasitykseen ihminen tulee. Han huomaa silloin kuinka totta oli, mita esim. Kristus sanoi: »Jumala antaa aurinkonsa
paistaa seka hyville etta pahoille.» Jumala ei nimita ketaan pahaksi eika ketaan hyvaksi. Olisiko Jumala alempi kuin
hanen oma aurinkonsa, joka meille antaa elamaa, lampo64a, valoa? Jos me kutsumme itseamme tai toiset meita kutsuvat
pahoiksi, mutta yhdessa menemme auringonpaisteeseen, lammittaa se kaikkia samanlaisesti. Me voimme olla suuria
rikoksentekijoita ja voimme langeta polvillemme auringon eteen ja se meita lammittaa eika tee mitaan eroa valillamme.
Jumalan rakkaus ei katso nakoa, vaan se kaikkia, hurskaita niinkuin syntisia, rakastaa yhtalaisesti, sen silmissa ei ole
mitaan epataydellista.

Suuri elama, joka on kaiken takana, ei estda meita pahaa tekemasta. Me kylla koetamme estaa toisiamme, kun joku
tahtoisi pahaa tehda, Jumalallinen elaméa antaa meidan olla pahoja, antaa meidan tehda pahaa. Siitda saamme itse kokea
seuraukset. Luonnonlait tuottavat meille karsimysta, mutta ne kasvattavat. Kun me niita vastaan rikomme tietaen tai
tietamattamme, kutsumme esiin leikkuumiehen, joka tulee ja leikkaa meilta pois pahan, mutta ei loukkaa eika esta
meita silti vaan antaa meille taydellisen vapauden.

Ja kun sisassamme selviaa ja tulee elavaksi tama uusi Jumala, joka on kaikkialla, silloin me ymmarramme ihmeellisen
mysterion. Me ymmarramme, mita Kristus tarkotti puhuessaan syntien anteeksi antamisesta. Me luulemme tavallisesti
etta talla tarkotetaan Jumalan antavan meille syntimme anteeksi. Mutta mita synteja Jumala antaa anteeksi? Emme me
ole mitaan syntia tehneet Jumalan edessa. Jumala ei meita pida syntising, Jumalalla ei ole mitdan anteeksi annettavaa,
me emme millaan tavalla voi rikkoa Jumalaa vastaan, me emme voi tehda itseamme suuriksi tai pieniksi jumalallisen
elaman silmissa. Jumalaa vastaan ei ole koskaan rikottu; Jumala aina rakastaa.

Mutta mita on syntein anteeksi antamus? Se on asia, joka tapahtuu meidan kesken ilmenneessa elamassa. Kun me
tulemme Jumalan tuntoon, kun jumalallinen elama tulee meissa elavaksi, silloin se elama kaskee meita siunaamaan ja
anteeksi antamaan. Muuta me emme osaa tehda. Me siunaamme ja annamme anteeksi. Jos siis ihminen, joka tuntee
itsensa syntiseksi ja huonoksi, ihminen, jonka sisassa on ristiriitaa ja sielullista tuskaa, tulee meidan luoksemme, niin
me voimme hanelle antaa synnit anteeksi, silla me voimme omalla olemuksellamme paljastaa hanelle sen totuuden, etta
Jumalan kanssa on rauha. Mestari-olento, ihminen, jonka sisassa on Jumala elava, vaikuttaa aina nostavasti ja
puhdistavasti ihmisiin. Hanen olemuksensa on ihmeellisen rauhottava. He juoksevat hanen luoksensa, kertovat hanelle
syntinsa, erehdyksensa ja pahuutensa ja han sanoo: »sinun syntisi on sinulle anteeksi annettu». Han antaa anteeksi, han
osaa heita rakastaa, vaikka he ovat huonoja, ja he tuntevat, etta han rakastaa. He tuntevat nousevansa ja puhdistuvansa
héanen edessaan. Vaikka heidan syntinsa olisivat veripunaiset, he tuntevat, etta Mestarin edessa ne tulevat
lumivalkeiksi. Hanen rakkautensa pesee heidat puhtaiksi, he tuntevat, etta heissa todella ei olekaan mitaan syntia. He
nakevat Jumalan.



Tama on ihmeellinen sielun totuus, jonka Kristus tahtoo opettaa. Silloin on Jumalan valtakunta maan paalla, silloin
toteutuu hyvan valtakunta, kun me opimme antamaan synnit toisillemme anteeksi, kun opimme siunaamaan toisiamme.

Ja oppiakseen taman laksyn, tulee ihmisen, niinkuin sanoo sama Mestari, ottaa risti paallensa. Koko tama elama, jota
olen kuvannut, nayttaytyy henkisesti katsoen nain: ihmissielu kulkee tiella ja kantaa olallaan mustaa ristia. Han kantaa
ristia kulkien »paakallonpaikkaa» kohti. Ja kun ihminen kantaa tata ristia ja ymmartaa iloita, silloin siita ristista, sen
keskelta kasvaa ruusuja. Siité kasvaa rakkauden ruusu, joka tekee ristin keveéaksi ja ihanaksi. Tata tarkotti Mestari
Rosencreutz, kun han puhui ruusuristista ja perusti ruusuristin veljeskunnan.

IV. ALYLLINEN JA SIVEELLINEN PUHDISTUS.

Jos otamme matematisen totuuden esim. 2x2=4, niin sita tuskin voi esittaa muulla kuin aivan yksinkertaisella selvalla
tavalla: 2x2=4. Vaikka koettaisimme olla runollisia, saisi siitd tuskin enempaa irti. Sitavastoin kaytannolliset tosiseikat
ovat toista laatua. Jos sanomme: tuo ihminen on hyva, voimme sitd seikkaa kuvata eri tavoilla ja nayttaa erilaisilla
esimerkeilla, milla tavalla hanen hyvyytensa ilmenee. Ja koska ei ole sen kaytannollisempéaa asiaa kuin totuuden etsinta
ja totuuden 10ydanta, niin se luonnollisesti on asia, jota voidaan tyhjentymattoman monella tavalla katsella ja esittaa.
Kun ihminen etsii totuutta, etsii Jumalaa, niinkuin myos voimme sanoa, silloin tama etsiminen tietenkin tapahtuu koko
hénen sielullaan, koko hanen henkensa voimalla, silla ihmisella ei ole toivoakaan loytamisesta, ellei han koko
sydamellaan ja voimallaan etsi; mutta kun han etsii, kayttaen ajatustaan ja jarkeaan, voimme erottaa eri askeleita hanen
etsimisessaan, eri jaksoja, ja kuvailla niita eri tavalla. Tanaan ja seuraavissa luennoissa tahdomme puhua kolmesta
jaksosta totuuden etsijan elamassa, jotka voidaan selvasti erottaa toisistaan, olkoon etta ne jyrkasti kehittyvat toinen
toisensa perasta tai etta ne kehittyvat limittain.

Ensimainen jakso totuudenetsijain elaméassa, jos han on nykyaikainen ihminen, joka ajattelee ja kayttaa jarkeaan, on se
periodi, jolloin hanen alynsa ja jarkensa on etualalla ja vaikuttaa voimakkaammin, jolloin hanen intelligenssinsa
varsinaisesti tekee tyota. Tama on hanen tieteellis-filosofinen etsimisensa. Han alkaa kysymalla itseltaan: mita on
totuus? Han ei tyydy mihinkaan vastaukseen, minka han on saanut ympariltaan tai kasvatuksen kautta. Han ei tyydy
mihinkaan auktoriteti-uskoon, jota haneen tavalla tai toisella on tyrkytetty. Han ei ota mitaan ennakoita uskoakseen
vaan han todella vakavasti kysyy, onko totuus olemassa, onko Jumala olemassa, mika on totuus? Ja kun hén taman
kysymyksen tekee jarjellaan, silloin on luonnollista, etta han aikoo jarkeaan kayttaa—etta han pinnistaa jarkeaan ja
ymmarrystaan niin paljon kuin mahdollista etsiessaan totuutta. Han etsii tata totuutta silla tavalla, ettda han tutustuu
erilaisiin maailmankatsomuksiin ja elamankasityksiin, joita nykyaikana on héanella tarjona. Han tutustuu niihin ja
arvostelee niita omantuntonsa ja tietonsa kannalta, ja kun han talla tavalla filosofisesti tutkii ja ajattelee, han lopulta
tulee siihen johtopaatokseen, etta han totisesti ei tieda mitaan. Tama on ensimainen askel totuudenetsijan elamassa.
Hanen taytyy valttamatta tulla siihen kohtaan, ettd han koko olemuksellaan, jarjellaan, ajattelevalla minuudellaan
tunnustaa: mina en totisesti tieda mitaan. Han on tutustunut kaikenlaisiin oppeihin, on kuullut monelta ihmiselta,
kuinka tama ajattelee. Han on koettanut katsella asioita monelta puolelta ja lopuksi huomannut, etta han ei tieda
mitaan, ei tieda mita uskoa. Han ei tieda ollenkaan mitaan. Ihmiset sanovat toiset toisella, toiset toisella tavalla, toisten
mielesta ihminen on kuolematon, toisten mielesta kuolevainen, toisten mielesta on Jumala olemassa ja on sellainen ja
sellainen, toisten mielesta ei Jumalaa ole. Han ei voi mitaan sanoa, han tyoskentelee jarjellaan ja alyllaan, mutta ne
eivat vastaa mitaan, ei mitaan muuta kuin: mina en tieda mitaan. Tama on viisauden alku, ensimainen askel totuuden
tietamisen tielld, ettd ihminen tietaa, ettei han tieda mitaan. Tama on Sookrateen vanha neuvo. Sookrates kulki ympari
ja keskusteli kaikenlaisten ihmisten kanssa ja naytti heille, etta he olivat samassa tilassa kuin han itse sanoi olevansa,
silla Sookrates todisti ja naytti, etta heidan taytyi tunnustaa: mina en tieda mitaan. Sookrates omalla omituisella
opetustavallaan sai ihmiset nakemaan, etteivat mitaan tienneet. Monet luulivat tietavansa mutta Sookrateen kasissa
riisuttiin alastomiksi ja huomasivat, etteivat mitaan tienneet. Tallainen tyo on ihmisen tehtava itsensa kanssa. Jollei
ihmisella ole ketaan Sookratesta luonaan, joka hanta talla tavalla pyorittaa ja pinnistykseen pistaa, niin hanen on
tehtava se tyo itse itsensa kanssa. Hanen taytyy itse vieda itsensa sithen umpikujaan, josta han ei edemmaksi paase ja
jossa hanen taytyy tunnustaa: mina en tieda mitaan. Jos ihminen silloin on ilman sita runollista temperamenttia,
taiteellista vaistoa, josta ensi luennossa oli puhe, han hylkaa koko totuudentuntemisen, vasyy siihen ja sanoo: ihminen ei

voi

tietaa mitaan. Huomaamatta han nojautuu ja tyytyy ensimaiseen 10ytoonsa eika mene edemmaksi. Han teki
ennenaikaisen johtopaatoksen. On paljon ihmisia, jotka ovat talla kannalla, seka oppineiden etta oppimattomien
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joukossa. Oppineiden tie on voinut kayda toisia uria myoten, mutta molemmat ovat tulleet siihen, etteivat he mitaan
tieda ja silloin tehneet johtopaatoksen, ettei voi tietaa mitaan. Tata kutsutaan agnostisismiksi ja on se itse asiassa hyvin
rohkea vaite, vaikkeivat agnostikot itse sita huomaa. Sama on laita monen monen uskovaisen. Kun heita lujasti
ahdistetaan, he ehka puoleksi huomaamattaan laskevat itsestaan sellaisen lauseen: ihminen ei voi mitaan tietaa. Siihen
ihminen aina turvaa, silla ihmisen koko olemus on pohjaltaan jarkea, ja ihminen valttamatta tahtoo tietoa. Hanen koko
olemuksensa on tietoon pyrkimista. Kun han nakee tai luulee, ettei itse voi enaa edeta mihinkaan, han sanoo: ihminen ei
voi enempaa tietaa. Silla tavalla han on tyydyttanyt sielunsa tarpeet ja luulee tyydyttavansa toistenkin tarpeet.
»Olkaamme rauhalliset, me emme voi mitaan tietaa, siina kylliksi!» Tahan jaavat ne, joiden jarki vasyy, joilla ei ole sita
runollista vaistoa, joka veisi heita edemmaksi.

Mutta ne, jotka paasevat taman kohdan yli, saavat jarkensa valistetuksi. Heidan jarkensa heraa uudella tavalla, heissa
todella tapahtuu heraymys. Suuren alyllisen tyon perasta tama heraymys tulee, kun ihmisella on ollut apunaan
taiteellinen aisti, joka tekee hanen tyonsa todella sielukkaaksi ja henkevaksi. Hanen jarkensa akkia valistuu ja han saa
tietaa ihmeellisen asian. Minka? Taman han nakee alyllisessa heraymyksessaan: on olemassa elama kaikkien ilmioiden
takana, yhtenainen elama. On olemassa ykseys moninaisuuden takana. On olemassa aareton avaruus, johon
korkeimmatkin auringot haviavat. Elama on taynna ilmioita, mutta elama itse on pohjaton. Elama on rajaton verrattuna
ilmioihinsa, jotka ovat rajallisia. On olemassa ikuinen elama kaiken ylapuolella, elama, jota ihmiset nimittavat Jumalaksi.
Taman yhtenaisen elaman ihminen alyllisessa heraymyksessaan tajuaa ja nakee. Mahdotonta on kuvata sita fyysillisilla
sanoilla ihmiselle, joka ei ole sita kokenut, hanen taytyy ponnistaa, kunnes han saa kokemuksen siita. Hanen taytyy
ponnistaa koko sielullaan, ja varmasti tulee paiva, jolloin hanen ymmarryksensa heraa ja nakee: »minahan en ole
olemassa erityisena oliona, vaan olen yksilollinen ilmennys aarettomasta elamasta. Olen vain pisara merenpinnalla.»
Ihminen aivankuin nakee ulos aarettomyyteen, nakee Jumaluuden suuren pimeyden, joka itseensa katkee kaiken valon.
Héan ymmartaa, mita vanhat salatieteelliset maailmanselitykset tarkottavat, kun ne sanovat: valo on syntynyt
pimeydestd; kun raamatussakin kerrotaan, etta syvyys ja tyhjyys oli ensin ja sitten vasta tuli valo. Kun ihminen taten
huomaa olevansa pieni osa suuresta kokonaisuudesta, huomaa, etta kaikilla olennoilla toisin sanoen on yhteinen
alkupera eli isa, taytyy hanen samalla myontaa, etta kaikki ihmiset ja elavat olennot suuren Elaman lapsina ovat
keskenaan veljia. Hanen jarkensa sanoo hanelle vastustamattomalla selvyydella: »sina olet atomi
maailmankaikkeudessa, elaman aarettomassa valtameressa, niinkuin kaikki muut ovat atomeja. Sina et ole
ihmeellisempi kuin mikaan muukaan atomi tassa kaikkeudessa eikda mikaan muu atomi ole aarettomyyden ja
iankaikkisuuden kannalta ihmeellisempi kuin sina olet. Sina olet vain yksi pyora, ihmeellisessa koneistossa, sina olet
vain omalla paikallasi, kohdallasi valttamaton atomi, tassa atomien meressa mutta matonen maassa on aivan yhta
valttamaton ja salaperainen ilmennys kuin sina olet; ja jos on olentoja, korkeampia ihmisia, enkeleitd, jumalia, luojia,
niin ne ovat myos atomeja iankaikkisuuden ja aarettomyyden rinnalla. Ne ovat my0s sinun veljiasi.» Luonnollista on,
etta kun ihminen jarjessaan taman totuuden alyaa, han samalla ymmartaa, etta totuus oikeastaan hanta velvottaisi. »Me
ihmiset olemme veljia, mutta emme ela kuin veljet! Koska mina nyt taman tajuan, pitaisi ehka minun—?» Kuitenkin
ihminen voi jaada talle kohdalle. Han on loytanyt suuren totuuden, mutta taas on kohta tullut, ettda han voi jaada
paikoilleen. Han on totuuden nahnyt ja voi sita toisillekin neuvoa, toisiakin houkutella sita nakemaan, mutta han voi
antaa sen jaada itselleen alylliseksi voitoksi eli saavutukseksi. Han pysyy silloin intellektualistina, joka on nahnyt
Jumalallisen Elaméan kaiken takana, mutta samalla ndhnyt oman mitattomyytensa, kykenemattomyytensa, pienuutensa.
Han ei mitaan kykene tekemaan, han elaa vain mukana niinkuin pisara meressa. Han katkee taman tiedon
kaytannollisesti itseensa, han on 10ytanyt helmen, mutta katkee sen peltoonsa. Han on saanut »leiviskan», mutta kaivaa
sen maahan. Mita han voi tehda? han ei voi maailmaa muuttaa, ei saada sitd paremmaksi, ei ihmisia veljellisemmiksi
keskenansa.

Mutta jollei han talle kohdalle jaa, jos han tahtoo menna eteenpain tasta heraymyksesta, jos han tuntee sisassaan:
»mina tahdon maksaa paljon, jotta totuus, jonka olen nahnyt, tulisi minussa elavaksi», silloin han voi ottaa seuraavan
askeleen edemmaksi ja joutua uuteen jaksoon eli kehityskauteen totuuden etsimisessa.

Sen sijaan, etta han vain alhaaltapain katselisi ihmeellista totuutta, han silloin antaa totuuden jumalallisen elaman
virrata itseensa. Muistattehan, mita tassa mainittiin erdassa askeisessa esitelmassa, ettd ihminen on aineellisessa
ilmennyksessaan munanmuotoisen auran sisapuolella, mutta ettda han todellisessa itsessaan on taman munanmuotoisen
auran ulkopuolella. Aura on hanen Itsensa sisassa, Itsena han ei istu sen auran keskell; siina on ainoastaan hanen
yksilollinen ilmennyksensa. Itse han jumalihmisena on auransa ymparilla, ulkopuolella, aineettomuuden maailmassa.
Kun nyt ihminen nakee alyllisesti, etta elama on yhtenainen, etta Jumala on iankaikkinen ja dareton salaisuus kaikkien
ilmioiden takana, niin han itse asiassa ottaa vastaan alyllisen vaikutuksen omasta Itsestaan, siita aarettomasta Itsesta,
joka on hanenkin oma Itsensa, vaikka se on hanen personallisen ja yksilollisen ilmennyksensa eli auran ulkopuolella.
Mutta jos han tahtoo, etta aareton iankaikkinen elama virtaisi hanen sisalle ja ilmenisi hanessa, niin hanen taytyy ottaa
vaikutuksia siltd Itseltd, joka on yhta Adrettomyyden kanssa, toisellakin tavalla kuin alyllisesti. Hanen taytyy antaa tuon
aarettoman elamansa tunkeutua haneen niin, etta se tayttaa myos hanen tunne- ja tahto-elamansa. Kun han vakavasti
tahtoo edeta alyllisesta nakemyksesta eli »heraamisesta« «vanhurskauttamiseen», silloin hanen taytyy tahtoa, etta
totuus, minka han on alyllisesti nahnyt, ilmenisi koko hanen yksilollisessa ilmennyksessaan, tayttaisi hanet ja tulisi siis
ilmi hanen personallisessa elamassaan. Toisin sanoen on teoissa toteutettava, mika ajatuksissa on ihanteena. Tama ei
ole leikintekoa, silla ihanteen toteuttaminen tassa tapauksessa on itse Jumalallisen Totuuden toteuttamista. Ennenkuin
se voi tapahtua, taytyy ihmisen tahtoa—ja han voi tahtoa, jos hanella on taiteellinen vaisto—etta han voisi elaa veljellista



elamaa. Hanen taytyy ajatella omaa personallista elamaansa ja milla tavalla han voisi sita muuttaa, mika siina sotii
veljeytta vastaan, mika on alhaista, puutteellista tai rumaa. Hanen taytyy itse naita asioita miettia. Erehtyvat ne ihmiset,
jotka ottavat jonkun opettajan itselleen ja noudattavat hanen kaskyjansa ja menettelevat sokeasti niiden mukaan, silla
tassa varsinaisesti tarvitaan ihmisen omaa ty6ta, jos han tahtoo edeta totuudenetsimisen tiella. Hanen ei pida eika
héanen tarvitsekaan sokeasti kulkea kenenkaan neuvojen mukaan vaan hanen pitaa itse omalla ymmarryksellaan, omalla
parhaimmalla taidollaan pohtia asioita, jotka hanta itseaan koskevat. »Mika minun sieluni pelastaa vaaroista, milla
tavalla minun pitaisi muuttaa elamani, etta siita olisi hyotya kanssa-ihmisilleni, miten voisin elda niin, etten loukkaisi
veljeyden periaatteita?» Nain han kysyy itseltaan ja ymmartaa, etta voidakseen olla todellinen veli kaikkien kanssa
taytyisi hanen osata rakastaa, aivan pohjattomasti rakastaa. Mutta vaikkei han sita osaisi, han kuitenkin tahtoo pyrkia.
Tama on juuri tarkea kohta, etta ihminen tahtoo pyrkia ja vaikkapa vahassa muuttaa elamaansa. Han esim. paattaa:
»nyt en tahdo enda tappaa eldaimia enka tehda niin, etta toisten taytyy tappaa minun takiani. En siis sy0 lihaa, en mitaan
sellaista, jonka vuoksi elaimia tapetaan.» Leo Tolstoi, tuo suuri ihmeellinen mies, joka todella etsi ja pyrki, sanoo:
ensimainen ehto, kun ihminen tahtoo tulla hyvaksi, on, ettd han tulee kasvissyojaksi, silla kuinka ihminen voisi alottaa
vaarasta kohdasta ja tulla hyvaksi, samalla kun han tahraa kasiaan verella.

Mainitsen taman esimerkkina, mutta en tarkotuksessa ketaan loukata. Kukin ihminen itse paattaa sisassaan kaikista
kysymyksista oman elamansa suhteen, ja se on hanen yksityinen asiansa Jumalan kanssa. Emme voi tuomita ketaan.
Emme voi sanoa, kun ndemme jonkun syovan lihaa: »Ah, han on mahdoton, han ei kykene elamaan veljellisesti.» Meidan
kadessamme ei ole veljeyden mittapuu. Kun ihminen on vakava pyrkimyksessaan, on hanen yksityinen asiansa, mista
kohdasta han alottaa. Ihmisella on laki itsessaan, sanotaan raamatussa. Han on itselleen laki. Laki on kirjotettu hanen
sydameensa ja han itse ymmartaa, mita han itseltansa vaatii. Kun han vilpittomasti tahtoo edeta veljellisyyden tiella ja
kun han ajattelee ihanteena, etta voisi palvella ihmiskuntaa ja maailmankaikkeutta, sen onnea ja edistysta, mitaan
itselleen pyytamatta, silloin han on oikealla. Thmisen on niin yksinkertaista tuntea, niin helppoa arvostella omaa itseaan.
Han kysyy itseltdan: mita mina tahdon? ja vastaa siihen aivan rehellisesti ja vilpittomasti. Aivan valttamatonta
totuudenetsijalle on, ettei han tee mitaan ilvetta itsensa kanssa. Siina kohdassa ihmiset erehtyvat, etta usein ovat
sokkosilla itsensa kanssa. Totuudenetsijalle ei sellainen kelpaa, hanen taytyy seisoa alastomana itsensa edessa. Mutta
kun han loytaa itsestaan vilpittoman tahdon edeta veljeyden tiella, silloin totisesti han etenee ja alyllinen
totuudennakemys muuttuu hanessa siveelliseksi elamanvoimaksi—ja ihmiselle tapahtuu uusi kokemus.

Héan nakee nyt, han tuntee nyt, kuinka se suuri elama, jonka han on jarkensa silmalla nahnyt ja johon han uskoo,
mahtavana voimana virtaa hanen sieluunsa. Han tuntee kuinka avaruuden aarettomyydesta elaman henki liitelee hanen
sieluunsa ja kuinka ikuisuuden syvyydesta elaman lahdevesi pulppuaa hanen sieluunsa. Nyt han tietaa aivan uudella
tavalla etta me muodostamme yhden suuren kokonaisuuden, etta me totisesti kaikki olemme saman isan lapsia, silla han
tuntee olevansa yhta kaikkien kanssa. Se suuri elama3, joka oli hanelle ainoastaan alyllinen todellisuus, muuttuu elavaksi
todellisuudeksi ja selvittaa hanelle elavan kokemuksen avulla, mita on rakkaus. Silloin kun hanelle tapahtuu tama
ihmeellinen hetkellinen uudestasyntyminen, silloin han tietaa mita rakkaus on siita yksinkertaisesta syysta, etta han
silla hetkella rakastaa kaikkia, ja samalla han ymmartaa koko olemuksellaan, ettei ole muuta vapahtajaa olemassa kuin
Jumala. Han ei voi itse itseaan vapahtaa eika tehda itseaan hyvaksi— kuinka han kuolevainen ihminen voisi itseaan
pelastaa ja milla voimalla? Ei, vaan se aareton voima, se suuri ihmeellinen, yhtendinen elama, joka on kaiken takana, se
hanet tayttaa, se hanet puhtaaksi pesee. Se on rakkaus ja se opettaa hanta rakastamaan. Sen avulla, sen tayttamana
héan osaa rakastaa. Se yksin, Jumala itse, on pelastaja, vapahtaja. Kaikki teologiset riidat ja kiistat Jumalan armosta,
ihmisen omasta voimasta j.n.e. tulevat aivan arvottomiksi hanen silmissaan. Ihmiset, jotka eivat asioista tieda, saattavat
niista puhua, mutta kun ihminen itse tietaa, kun han on itse kokenut, mika voima se on, joka hanet nostaa, mika voima
se yksin on, joka hanet tekee hyvaksi, puhdistaa, tayttaa rakkaudella kaikkea kohtaan, kun han sen tietaa, silloin hanen
ei tarvitse riidella kysymyksesta sellaisten kanssa, jotka eivat sita tieda. Yhdentekevaa on, kutsuuko ihminen tuota
voimaa Jumalan voimaksi vai kutsuuko han sita omaksi itsekseen, silla totisesti se on hanen oma itsensa, joka asuu
auran ulkopuolella, joka tulvaa haneen, mutta totisesti se samalla on itse aareton elama. Nimi on toisarvoinen asia eika
muuta sita tosiseikkaa, etta personallinen mina ei voi nostaa itseaan, jollei se tayty elamalla, joka personallisesti
katsoen tulvaa siihen ulkoapain, tulkoon se sitten darettomyydesta tai ihmisen korkeammasta itsesta, silla
kaytannollisesti katsoen nama ovat yhta.

Tallainen on toinen jakso totuudenetsijan elamassa. Ja kun han on tahan kohtaan paassyt, ei han tiella enaa
pysahdykaan, ei han enaa jaakaan seisomaan vaan han etenee itsestaan eteenpain ja hanen kokemuselamansa yha
rikastuu. Paiva paivalta han oppii selvemmin ja laajemmin rakastamaan. Paiva paivalta hanelle esiintyy uusia elaméan
ongelmia, jotka vaativat ratkaisua. Paiva paivalta hanen kykynsa niita ratkaista kasvaa.



V. YLIAISTILLINEN ELAMA.

Aiomme tanaan jatkaa viime luentoa, joka jai kesken siind merkityksessa, etta en ehtinyt kuvata kolmatta askelta
totuuden etsijan tiella. Tietysti askeleita talla tiella on useampia. Totuuden etsiminen ei lopu, ennenkuin ihminen on
kehittynyt taydelliseksi Mestariksi, ja tietysti kehitysta on senkin jalkeen, vaikkei sita silloin enaa kutsuta
totuudenetsimiseksi. Mutta totuudenetsimisen alkupaassa on ne kolme askelta, joista viime kerralla lupasin puhua ja
joista en ehtinyt kuvata muuta kuin kahta.

Kuten muistatte oli ensiméainen askel totuudenetsimisessa totuuden alyllista etsimista, joka paattyi sellaiseen
huippukohtaan, etta ihminen herasi alyllisesti, jolloin ihminen ensin jarkensa silmilla naki ja ymmarsi, etta elaman
moninaisten ilmiditten takana oli olemassa yksi yhtenainen elama. Ihminen alyllisesti naki niin sanoaksemme Jumalan
olemassaolon ja siitda johtuvan seurauksen, etta kaikki ihmiset ovat taman Jumalan lapsia ja siis ytimeltaan
yhdenvertaisia.

Tata alyllista heraamista seuraa luonnollisesti velvollisuus toteuttaa sita jumalallista yhtenaista elamaa, jonka ihminen
nakee olevan kaikkien ilmioitten takana ja piilevan hanessa itsessaankin, toisin sanoen velvollisuus toteuttaa veljeys.

Sentahden totuudenetsija, joka ei pysahdy alylliseen totuudenetsimiseen, yrittaa elaa veljellisesti. Han koettaa jarjestaa
omaa personallista elaméaansa niin paljon kuin han osaa ymmartamainsa veljeysperiaatteiden mukaisesti. Naiden
siveellisten pyrkimysten luonnollisena palkkana seuraa sitten toinen heraymys eli uudestasyntyminen, joka ei ole enaa
alyllista vaan siveellista laatua. Thminen silloin kokee kummallista ekstasia, jolloin jumalallinen elama tulvaa héanen
personallisuuteensa, tehden sen pyhaksi ja tayttden sen suurenmoisella rakkaudella kaikkia kohtaan koko
luomakunnassa. Se, joka on pyrkinyt veljellisyydessa eteenpain, varmasti joskus on tehnyt tallaisen kokemuksen. Ennen
héan ei ole osannut rakastaa, ei ole tuntenut yleis-inhimillista, kosmillista rakkautta, vaikka han on ymmartanyt ja
alynnyt sita yhtenaista elamaa, mika hanen sisassaan voisi tuntua ja siina on

de jure
vaikkei viela
de facto

. Mutta noina ekstasin hetkina han tuntee voivansa rakastaa kaikkia, voivansa syleilla koko maailmaa. Naita kokemuksia
ihminen tekee pyrkiessaan toisella tien kohdalla eteenpain, ja ne kohoavat huippuunsa suurimmassa rakastamiskyvyssa
ja voiman kokemuksessa, minka ihminen voi saavuttaa.

Mutta nama kokemukset ovat vain hetkellisia ekstasi-tiloja. Ihminen ei viela ole joka hetki sellainen. Han tietaa, mita
Mestarin rakkaus on, han on saanut kokea, mita on taydellisen ihmisen elama, han kasittaa, etta jos han olisi
taydellinen, han joka hetki rakastaisi siten kuin han rakastaa ekstasin hetkina, ja koko hanen elamansa olisi yhta
ainoata rakkauden unelmaa aamusta iltaan ja illasta aamuun. Ja tama tieto velvottaa. Hanen velvollisuutensa on
kehittya siihen elamaan, jossa han aina voisi tuntea tuota ihmeellista aidin eli Mestarin rakkautta kaikkia kohtaan.
Hanen velvollisuutensa on siihen pyrkia. Ja silloin han ymmartaa tarkean seikan. Han ymmartaa, miksika hanessa tama
rakkaus ei ela yhtamittaa. Han ymmartaa sen riippuvan siita tosiseikasta, etta han ei ole kyllin viisas. Han ei voisi sita
rakkautta viela kayttaa. Jos se hanessa aina asuisi, mita han tekisi? Milla tavalla han ihmiskuntaa auttaisi, milla tavalla
héan rakastaisi, kuinka hanen rakkautensa ilmenisi?

Ekstasin hetkena tai sen perasta on tavallista, etta ihminen ajattelee: »oi, jos olisin rikas, jos minulla olisi kaiken
maailman rikkaudet, niin mina auttaisin kaikkia, jotka tulevat tielleni ja karsivat ruumiillisesti,—oi jos olisin rikas!»
Mutta vahankin asiaa punnittuaan han huomaa, etta sellainen ratkaisu olisikin humbugia, silla silloin kaikkien muiden
ihmisten pitaisi olla sellaisessa asemassa, etta he kaipaisivat hanen rikkauttaan. Siis kaikkien muiden pitaisi olla koyhia,
puutteessa, hanen yksin rikas, jotta voisi nayttaa heille rakkauttaan. Mita tama olisi muuta kuin humbugia?
Minkatahden hanen pitaisi olla sellainen ihmeellinen olento, joka nayttaisi muille rakkauttaan? Ja mita hyotya toisilla
olisi tallaisesta avunsaannista, joka tekisi tyhjaksi heidan oman yritteliaisyytensa, heidan omat ponnistuksensa?
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Totuudenetsija ymmartaa selvasti, etta siihen pain ei ole pyrittava. Han ymmartaa, etta luonnollinen taloudellinen
ratkaisu on, etta toinen ihminen ei tarvitse toisen apua suoranaisesti. Han ymmartaa, etta naita kysymyksia
koyhyydesta ja rikkaudesta, aineellisesta puutteesta ja avuliaisuudesta pitaa ratkaista siten, etta olosuhteet maan paalla
jarjestetaan niin, ettei ole koyhia eika rikkaita, ei puutteellisia eika yltakyllaisia. Ja nain ollen hanen taytyy osata nayttaa
rakkauttaan toisella tavalla: «jos oikein rakastan ihmisia, pitdda minun osata nayttaa heille rakkauttani, vaikka olisin niin
koyha, etten voisi heille mitaan aineellista apua antaa.»

Mitenka sitten voidaan ihmisia auttaa? Kaipaavatko ihmiset muuta kuin aineellista apua? Ei tosiaan ole muu tarve niin
lahella. On kylla ihmisia, jotka kaipaisivat rakkautta ja hyvyytta; esim. jokainen sairas on kiitollinen toisen hyvyydesta;
jokainen surun painama on kiitollinen siita, etta toinen ihminen osottaa hanelle myotatuntoa, osanottoa hanen
surussansa, mutta usein on kuitenkin elamassa niin, etta niilla ihmisilla, jotka ovat surullisia tai sairaita, onkin
lohduttajansa. Silla kaikkein enimman tietysti voi surevaa tai sairasta lohduttaa ja hanelle osottaa myotatuntoa
sellainen, joka jo personallisesti hanta rakastaa ja ymmartaa hanen personallisia omituisuuksiaan. Sairas ihminen ottaa
mieluummin vastaan hoitoa sen puolelta, joka hanta rakastaa kuin vento-vieraalta. Totuudenetsija vetaa naista
huomioistaan sen johtopaatoksen, etta elamassa taytyy olla ala, jossa ihmiset todella kaipaavat apua ja jossa he eivat voi
saada kelta tahansa apua, ei niiltakaan, jotka heita rakastavat. Ja sellainen ala onkin. Mika? Yleensa elaman tieto. Siina
ihmiset kaipaavat apua. Heilla ei ole tietoa siita, mita elama on. IThmiset eivat tieda, ovatko he kuolevaisia vai ovatko he
kuolemattomia olentoja. He eivat tieda, elavatko kuoleman jalkeen, ovatko taalla vain yhden kerran vai tulevatko
useamman kerran tahan maailmaan. Thmiset eivat ole osanneet ratkaista itse elaman kysymysta. He elavat
tietamattomyydessa ja kaipaavat tietoa. »Siis», huudahtaa totuudenetsija, »jos minulla olisi tietoa ja viisautta, silloin
voisin ihmisia auttaa.»

Thminen, joka on tehnyt rakkauden ekstasin kokemuksia, han kaipaa tietoa, ei itseansa varten, vaan sentadhden etta han
muuten on hyodyton maailmassa, etta hanella ei ole maailmassa muuten mitaan tehtavaa. Han tahtoo rakastaa ihmisia,
auttaa heita ja olla hyodyksi ihmiskunnalle, mutta siihen kyetakseen han tarvitsee tietoa. Siveellisesta
uudestasyntymisesta seuraa valttamattomana vaatimuksena ja velvollisuutena totuudenetsijalle hankkia itselleen tietoa
elaman ja kuoleman salaisuudesta.

Tama tieto elaman ja kuoleman salaisuudesta, jota han kaipaa ja jota han tahtoo itselleen hankkia ihmiskunnan vuoksi,
ei ole psyykillista vaan henkista laatua. Ei han kaipaa yliaistillisia kykyja, ei hypnotista voimaa, ei tavallista
selvanakoisyyttd, ei mitaan hermoja kiihottavaa, vaan todellista tietoa siitd, onko mitaan olemassa kuoleman jalkeen,
onko totta, etta on olemassa taivaita ja helvetteja, onko olemassa iankaikkinen elama, onko totta, etta ihminen syntyy
monta kertaa maailmaan. Tata tietoa han tarvitsee, tata henkista tietoa elaman ja kuoleman salaisuudesta, toisin sanoin
tietoa siitd, onko héan itse sellainen olento ihmisena, etta han voi elaa kuoleman jalkeen.

Milla tavalla han voi tasta saada tietoa? Mita tapahtuu kuolemassa? Aivan selvasti kuolemassa tapahtuu se, etta
fyysillinen ruumis jaa elottomaksi. Jos siis ihminen on olemassa kuoleman jalkeen, on han jokin muu kuin fyysillinen
ruumis. Fyysillinen ruumis jaa elottomaksi, se kuolee. Jos ihminen on sama kuin fyysillinen ruumis, ei han ole olemassa
kuoleman jalkeen. Mutta jos ihminen on olemassa kuoleman jalkeen, silloin hdnen taytyy olla joku muu kuin fyysillinen
ruumis, ja siina tapauksessa on han tama muu nyt jo eldessaan. Tama on aivan selvaa logiikkaa. Jos ihminen on
olemassa kuoleman jalkeen ilman fyysillista ruumista, taytyy hanen voida olla olemassa elaessakin ilman fyysillista
ruumista. Sille ihmiselle, joka tahtoo tietoa elaman ja kuoleman salaisuudesta, muodostuu aivan selva problemi
ratkaistavaksi. Hanen taytyy paasta tietoon siita, voiko olla olemassa ihmisenad, vaikkei ole fyysillista ruumista
kaytettavana. Ja kun itse kysymys on selva, on syyta toivoa vastausta.

Nyt tietysti kun ihminen asettaa ratkaistavakseen tallaisen problemin, han joutuu tekemisiin yliaistillisen maailman ja
tavallaan tuntemattomien voimien kanssa, silla kuolemantakaiset asiat eivat ainakaan ole fyysilliselle silmalle nakyvia,
vaan asettavat hanet yhteyteen psyykillisen, yliaistillisen maailman kanssa. Han saattaa nahda nakyja ja kummallisia
unia, aavistaa asioita ja kehittya erityisen herkkatuntoiseksi. Ja lopulta han tulee sellaiseen kummalliseen kohtaan, etta
kokee olevansa ulkopuolella fyysillista ruumista ja tietaa elavansa fyysillisesta ruumiista riippumatta.



Nyt meidan taytyy tata kysymysta hieman tutkia, mita se merkitsee ja kuinka se on ymmarrettavissa. Jokainen fysiologi
ja jokainen psykologi, joka on tutustunut n.k. kokemusperaiseen sielutieteeseen, tietaa ettd ihminen on olento, jossa
sielulliset tajunnan ilmiot kayvat kasi kddessa aineellisten ilmioitten kanssa. Kun ihminen ajattelee ja tuntee, tapahtuu
samalla vastaava aineellinen, muutamat sanovat sahkollinen ilmio hanen fyysillisessa koneistossaan, aivoissa ja
hermostossa. Taman nojalla materialistinen katsantokanta on tehnyt tuon tunnetun johtopaatoksensa, etta koska
kaikkia sielullisia ilmidita seuraa rinnakkain jonkinlaiset fysiologiset ilmiot, ei ole ilman naita fyysillisia eli fysiologisia
ilmioita olemassa mitaan tajunnallisia sieluilmioita. Sentahden sanovat materialistiset fysiologit ja kokemusperaiset
psykologit, ettd ihmisen koko personallinen sielu-elama sisaltyy hanen ruumiilliseen elimistoonsg, ja lisdavat: kun te
esim. tutkitte ihmisen unielamaa, huomaatte, kuinka ihminen todella on riippuvainen aineellisesta koneistostaan,
ruumiistaan, silla unielamassa ihmisen tajunta siirtyy isoista aivoista pieniin aivoihin ja selkaytimeen eika siis unielama
saata olla personallisesti itsetietoisaa samalla tavalla kuin paivaelama; isot aivot valittavat paivatajunnan sielullisia
ilmi6ita, ja kun nama isot aivot ovat horrostilassa (nukkuvat) ja tajunta on laskeutunut alaspain pieniin aivoihin ja
selkaytimeen, niin ihminen ei ole sama itsetietoinen, tekojaan ja tunteitaan hallitseva olento kuin paivalla vaan han
muuttuu olennoksi, jonka kaikki tajunnalliset elonilmaukset ovat sekasotkuisia tai ainakin toisten lakien hallitsemia kuin
paivatajunnallisen itsetietoisuuden. Sentahden ihminen unessa saattaa menetella toisin kuin paivatajunnassa. Unessaan
hén saattaa tehda hullunkurisia tekoja eika ihmettele, etta tapahtuu yhtamittaa mita merkillisimpia vaihteluita.
Painvastoin on ihmisen alitajunnalla, joka tulee nakyviin, kun paivatajunta laskeutuu aivokynnyksen alapuolelle,
luonnostaan esim. dramatisoiva eli naytelmallinen kyky. Aivan yksinkertaisia fyysillisia ilmioita tulkitaan
monimutkaisten unien valityksella. Jos ihmisen nenan alle hanen nukkuessaan pistetdaan tuoksuva ruusu, han
alitajunnassaan, silloin kun se ottaa vastaan hermojen valittaman sanoman tuoksuvasta ruususta, selittaa taman
draamallisesti unen muodossa esim. siten, ettd han kavelee ihanassa ruusutarhassa. Ihminen on ikdankuin paljon
lapsellisempi, tyhmempi ja itsetiedottomampi olento unissaan, sanovat fysiologit, kuin paivatajunnassa.

Ja tietysti pitaisi niin olla kaikkien teoriojen mukaan, ellei olisi olemassa ihmeellinen tosiseikka, jota eivat fysiologit ja
tavalliset kokeelliset psykologit saata ottaa lukuun, koska he yleensa eivat sita tunne. Se ei ole siksi yleinen ilmio, etta
jokainen nykyaikainen sielutieteilija kohtaisi sita luvuissaan tai empiirisissa tutkimuksissaan. Mutta ilmi0o on olemassa ja
se ilmi6 on, ettd ihminen uni-elamassaan saattaa olla aivan sama olento kuin paivalla, saattaa tuntea itsensa aivan
samaksi ja olla yhta itsetietoinen ja yhta vapaa kuin paivatajunnassaan seka ulkomaailman etta omien sielullisten
tajuntatilojensa suhteen, saattaa siis yhta paljon hallita itseaan ja olla itsensa herra unessa kuin paivalla. Mina tunnen
ihmisia, joille tallainen unitila on aivan luonnollinen. He nukkuessaan kummallisella tavalla jatkavat paiva-elamaansa,
liikkuvat keveammin ja nopeammin, mutta toimivat muuten samalla tavalla kuin paivalla. Tietysti tama tapahtuu
sielullisesti, ruumiillisesti he eivat saata toimia samalla tavalla. Uni-elaméassaéan, vaikka ovat mielestaan aivan
hereillaan, eivat voi esim. nostaa fyysillisia huonekaluja, mutta muuten ovat kaltaisiaan, puettuja niinkuin paivalla,
tunteiltaan ja ajatuksiltaan samoja.

Tallaisen unitilan pitaisi tietysti fysiologien ja tavallisten kokeellisten psykologien mielesta olla aivan mahdoton, sairas,
epanormaali, silla eihan ihminen sellaisessa tilassa saata nukkua. Jos han on sama kuin paivalla, taytyy hanen
tajuntansa toimia isojen aivojen valityksella. Vai olisiko han niin epanormaalinen olento, ettda hanella pikku-aivot ja
selkaydin olisivat samalla tavalla organisoidut kuin isot aivot? Ei, silla tutkiessaan tiedemiehet voivat huomata, etta
hanen pikku-aivonsa eivat ole samanlaisia kuin isot aivot vaan ovat rakennetut niinkuin vastaavat elimet muilla
ihmisilla.

Kuinka nyt tata salaperaista ilmiota voimme ymmartaa ja onko tama sita yliaistillista tietoa, jota ihminen tarvitsee? Me
voimme okkultisesti aivan hyvin ymmartaa, mista ilmio johtuu. Emme saata kumota sita selvaa lakia, jonka kokeelliset
sielutieteilijat ovat keksineet, etta sielulliset ja aineelliset ilmiot kayvat rinnakkain, kasi kadessa. Laki kuin laki, jos
kerran laki pitaa paikkansa. Mutta mita voimme okkultisesti huomata? Sen kummallisen seikan, etta ihminen
fyysillisessa ruumiissa on muuta kuin vain—kayttaakseni vanhojen filosofien ja alkemistien lausetapaa—maata, vetta,
ilmaa ja tulta. Hanen fyysillinen ruumiinsa on kokoonpantu paitsi niista aineista, joita me fyysillisilla aistimilla
havaitsemme, sellaisistakin aineista, joita emme tavalliselta fyysillisella silméalla naekaan ja joita me okkultismissa eli
salatieteessa olemme tottuneet kutsumaan eetteri-aineiksi. Nama ainekset muodostavat aivan kuin nakymattoman
puolen fyysillisesta ruumiista. Thmisen tajunta toimiessaan fyysillisessa ruumiissa ja sen aivoissa ei ole ainoastaan
fyysillisten solujen valittama vaan kulkee my0s niihin sisaltyvien eetteriainesten kautta. Siis ihmisen tajunnan
valittdjana on suurempi joukko aineellisia ilmioita kuin fysiologit tuntevat. Fysiologit ja kokeelliset psykologit tuntevat
ainoastaan niita ilmioita, joita he saattavat aistimilla ja koneilla havaita fyysillisessa ruumiissa, mutta toinen puoli niista
ilmioista, jotka ovat ulkopuolella fyysillisen aistihavainnon, jaa heilta huomaamatta. Kun ihminen ajattelee tai tuntee, ei
siis tapahdu aineellinen parallelli-ilmi¢ yksinomaan karkeasti fyysillista laatua—ei siis vain sahko-ilmio, vaan myos
varahtely hienommassa aineessa jota emme nae mutta jota kutsumme eetteriksi.

Tama eetteri on nyt sita laatua ja siina suhteessa fyysilliseen ruumiiseen, etta se saattaa siita erkautua. Se saattaa
epanormaalisissa tapauksissa eristaytya fyysillisesta aineesta. Ihminen saattaa ikdankuin jakautua kahtia fyysillisesti.



Yliaistillisten ilmioitten esimerkkikokoelmiin on kerailty useita sellaisia tapauksia, ettd sama ihminen on nahty kahdessa
paikassa yhtaikaa. Niinkin selva ilmi6 kuin seuraava on naissa kokoelmissa: opettajatar Emilie Sagée, joka
kirjottaessaan taululla luokkansa edessa tyttojen hanta katsellessa, oli samalla heidan nahtensa, kun joku ensin sattui
huomauttamaan, ulkona puutarhassa kavelemassa. Tallaisia tapauksia on ja ne nayttavat meille objektivisesti, etta
ihmisen fyysillinen olemus saattaa jakautua kahtia. Salatieteen kannalta muuten vanhastaan tiedetaan, etta ihmisen
fysiologinen olemus saattaa nain jakautua. Ehdottomasti pitaa paikkansa tuo laki, etta sielullisia ilmi6ita vastaavat
maaratyt aineelliset ilmiot, mutta itse aineelliset ilmiot ovat kaksinaisia: fyysillisia ja eetterisia ja saattavat ilmeta
kahtena. Personallinen tajunta on vain toisessa paikassa. Jos personallinen tajunta on eetterisessa haahmossa, joka
kulkee puutarhassa, silloin opettajatar seisoessaan taulun luona, on aivankuin hetkeksi poissa tajunnastaan. Mutta jos
han on itsetietoinen fyysillisessa olemuksessaan, niin toinen puoli hanesta, joka on ulkona, on vain aineellinen ilmio.
Samalla tavalla ihmiset, jotka nakevat selvia unia sita laatua, josta asken puhuin, etta he ovat itsetietoisia ja hereillaan
ja saattavat nahda oman fyysillisen ruumiinsa,—ovat tietoisia haamussa eli kaksoisolemuksessa, silla fyysillis-
personallisesti itsetietoinen ihminen ei saata olla ilman fyysillis-eetterista ainetta.

Tama on ensimainen tosiseikka, minka ihminen ymmartaa, joutuessaan tekemisiin yliaistillisen maailman kanssa. Han ei
voi olla toisessa maailmassa sama personallinen olento kuin han on tassa ilman tata fyysillis-eetterista ainetta. Siis han
ei voi olla olemassa kuolemankaan jalkeen ilman fyysillis-eetterista ruumista, joka valittaa hanen personallista
itsetietoisuuttaan, ellei han muutu toiseksi olennoksi. Ja minka kokemuksen itse asiassa ne ihmiset tekevat, jotka ovat
hereillaan ja personallisesti oma itsensa ulkopuolella fyysillista ruumista? He tekevat sen kokemuksen, etteivat tieda
minkalainen on ihmisen tila kuoleman jalkeen. He eivat tapaa kuolleita, ellei joku vainaja tule heidan luokseen
puhumaan heille. Joskus kuollut sukulainen tai ystava saattaa tulla heidan luoksensa, ja he voivat tietaa, etta han on
kuollut, he voivat puhua hanelle, mutta he eivat kykene itse lahtemaan vainajien valtakuntaan, helvetteihin ja taivaisiin
ottamaan selvaa, kuinka siella on. Taman huomion he pian tekevat. He kylla ovat paasseet ihmeelliseen tietoon siita,
etta ihminen saattaa olla olemassa ulkopuolella karkeata fyysillista valinettaan, mutta he eivat saata paasta vainajien
yhteyteen muitta mutkitta. Itse asiassa tama ilmio on epanormaali. Se on pohjaltaan aineellinen ilmio eika sellainen
henkinen ilmio, jonka tarpeessa totuudenetsija on. Se ei anna hanelle sita henkista tietoa, jota han kaipaa.

Silla henkisen tiedon kaipuu on lyhyesti maariteltyna tama: »onko ihminen toinen olento kuin fyysillisen ruumiin
valityksella ilmeneva personallisuus? Onko ihminen todella sellainen kuolematon olento, joka on olemassa kuoleman
jalkeen? Missa ovat vainajat olemassa kuoleman jalkeen?» Jos heita on olemassa, taytyy elavassa ihmisessa jo piilla
kuolemattomuuden siemen. Ja jotta ihminen elaissaan voisi paasta tietoon vainajien olotilasta, taytyisi hanen tulla
tietoiseksi siita puolesta itsestaan, joka on riippumaton fyysillis-eetterisesta personallisuudesta. Tama on se henkinen
tieto, jota totuudenetsija kaipaa toisen heraymyksen jalkeen.

VI. UUDESTASYNTYMINEN KRISTUKSESSA.

Puhuttiin viime kerralla siita elamasta, jota salatiedettd harjottava ihminen saattaa elaa ruumiin ulkopuolella.
Mainittiin, etta on ero tehtava kahdenlaisen ruumiin ulkopuolella olon valilla. Toinen on oikeastaan fyysillisen ruumiin
kahtiajakoa vain, toinen on varsinaista elamaa ja oloa fyysillisen ruumiin ulkopuolella. Edellisenlaatuiseen elamaan
ruumiin ulkopuolella, joka perustuu fyysillisen ruumiin kahdistumiseen on taipumusta herkkatuntoisilla henkil6illa,
jotka luonnostaan ovat fyysillisesti mediumistisia, ja myoskin henkiloilla, jotka ovat salatieteilijoita silla tavalla, etta
vaikutin, joka heita elahyttaa, on uteliaisuus tai ainakin tiedonhalu, jota emme teosofeina saata taydellisesti hyvaksya.
Kun naet ihminen on ulkona fyysillisesta ruumiistaan eetterisessa haahmossa, niin hanelle ei ainoastaan ole mahdotonta
pyrkia vainajien varsinaiseen valtakuntaan, muutamia poikkeuksia lukuunottamatta, vaan han on myoskin altis samoille
haluille ja himoille kuin fyysillisessa ruumiissaan ollessaan. Han ei itse ole valttamatta siveellisesti eli moraalisesti
parempi kuin paivatajunnassaan, ja on viela lisattava, etta han paivatajunnassaankaan ei tarvitse olla erittain kehittynyt
siveellisesti voidakseen saada aikaan tallaisia kaksistumisilmioita.

Kun n. 15 vuotta sitten erityisesti tutkin naita asioita kaytannollisesti, naytettiin minulle esimerkeilla ero eetterisen ja
varsinaisesti henkisen ruumiista ulkonemisen valilla. M.m. selveni minulle ero seuraavan tapauksen kautta. Eras
ranskalainen salatieteilija, joka ei ollut teosofi eika ollenkaan hyvaksynyt teosofista liiketta, istui huoneessaan,
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luultavasti Parisissa, ja kirjotti kirjotuspoytansa aaressa, joka oli akkunan luona. Vaikka han muuten oli tavallisen
ihmisen nékoinen, kiintyi huomioni hanen silmiinsa, joissa paloi tumma, synkka hehku. Kadulta kuului rattaiden ajoa ja
han kaantyi akkia katsomaan, aivankuin olisi aavistanut jotakin. Kadulta ajoivat vaunut ohi, niissa istui upea, kaunis
nainen ja herrasmies. Silloin tama ranskalainen salatieteilija tunsi voimakasta mielenliikutusta enka mina ymmartanyt
muuta kuin etta han, joka nahtavasti oli rakastunut tuohon naiseen, akkia tuli mustasukkaiseksi sen takia, etta vieras
herrasmies ajoi vaunuissa naisen seurassa. Luultavasti hanella oli syvempikin syy, minkatahden han samassa menetteli
niinkuin menetteli, mutta sita en silloin osannut nahda. Nain ainoastaan nama selvasti nakyvat tunteet hanessa. Nyt han
heti heittaytyi pitkalleen sohvalleen huoneessaan, eika kestanyt monta sekuntia,—niin harjaantunut han oli tassa
okkultisessa tempussa,—ennenkuin han nousi eetterihaahmossaan fyysillisesta ruumiistaan ja kiirehti seinan kautta
vaunujen jalkeen ja sisdan vaunuihin. Han tietysti oli aivan nakymaton niille, jotka vaunuissa ajoivat, mutta itse han
saattoi taydellisesti ndahda ja kuulla heitda. Han oli heidan luonaan kuin fyysillinen olento ainakin, mutta nakymattomana.
Tama naky vaikutti minuun erittain inhottavasti ja ymmarsin selvasti, etta tuo ei ollut korkeata okkultismia. Sehan oli
kerrassaan salaisten voimien prostituoimista, niiden kayttamista personallisiin tarkotuksiin!

Todellinen salatieteellis-henkinen oleminen fyysillisen ruumiin ulkopuolella on aivan toista laatua. Se on kayttaakseni
muuatta raamatullista vertausta, joka mielestani tahan kohtaan hyvin sopii, ottamista osaa kuninkaanpojan haihin. Te
muistatte taman Kristuksen vertauksen kuninkaanpojan haista, joihin kaikkia kutsuttiin: ovella kuitenkin katsottiin,
kuka on puettu haavaatteisiin, kuka ei. Ken ei ollut haavaatteisiin puettu, han ei paassyt ovesta sisalle. Tama on
kirjaimellisesti totta salaisen maailman suhteen ja todellisen elaman suhteen ulkopuolella fyysillisen ruumiin. Jos ei
ihminen ole riisunut paaltaan fyysillista personallisuuttaan ja pukeutunut haavaatteisiin—tama sana on seka
vertauksellinen etta myoskin realistisesti tosi—ei han voi astua sisdan salaiseen elamaan, todelliseen okkultiseen
elamaan ruumiin ulkopuolella. Sentahden hanen olemisensa siina maailmassa, jota me kutsumme henkimaailmaksi, ja
hénen kuulumisensa siihen maailmaan jasenena perustuu ja nojautuu siihen, etta hanessa on herannyt uusi inhimillinen
sielu, uusi personallisuus niin sanoaksemme.

Ja mika voima se taman personallisuuden saattaa herattaa? Ainoastaan jumalallinen rakkaus ja saali.

Kaikille teosofeille ja kaikille ihmisille, jotka tahtoisivat, ettda heidan elaméansa nukkuessaan —illan ja aamun valilla—ei
menisi hukkaan, vaan jotka soisivat silloinkin elavansa ja olevansa jollakin tavoin tietoisia, kaikkialla on aina viisaiden
puolelta annettu se neuvo, etta heidan ei pida pyrkia vakinaisesti itsetietoisiksi. Ei kenenkaan pida ajatella
maatapannessaan: »jospa mina nyt olisin itsetietoinen ulkopuolella ruumiin, jospa voisin elaa personallista elamaa ja
muistaa huomenna heratessani, mita olen tehnyt, missa olen liikkunut ja ollut yon aikana!» Ei kenenkaan pida ajatella
nain, silla kun nain ajattelee, on siina personallinen ja itsekas varahtely mukana, joka vaikuttaa, etta kun poistuu
fyysillisesta ruumiistaan, niinkuin jokainen ihminen yolla poistuu, tulee vetaneeksi vahan eetterista ainetta mukanaan.
Tama pidattaa ihmista maanpiirissa eika anna hanen henkensa kohota asianomaiseen olotilaansa. Sita vastoin meidan
kaikkien, jos tahdomme kehittya henkisessa ja salatieteellisessa elamassa, pitaa ajatella kun laskeudumme levolle: joko
ylimalkaisesti »jospa minua voitaisiin nyt yolla kayttaa hyvan palvelukseen ja rakkauden toihin, ei ollenkaan niin, etta
minun tarvitsisi siita mitaan tietaa, etta minulla pitaisi olla siita mitaan muistoa heratessani aamulla, vaan ainoastaan
niin, etta voisin jotakin hyvaa tehda. Tahdon antaa itseni rakkauden palvelukseen—jospa voisin jotakin hyvaa tehda!»—
tai sitten, jos tiedamme erityisen henkilon, joka olisi lohdutuksen tai henkisen valistuksen tarpeessa,—»o0i, jospa nyt
nukkuessani voisin olla hanelle hyodyksi ja hanta auttaa.» Toinen tai toinen. Kysymyksessa pitaa olla epaitsekas
personaton tyo, ei mikaan salatieteellinen voitto itselleen, ei mikaan merkillinen tietoisuus eika erityisia okkultisia
huomioita, joita voisi muistaa paivalla. Ja iloinen voi ihminen olla, jos han saa niin nukkua, ettei »muista» mitaan
aamulla heratessaan, vaan jos hanella vain on hyva olla ja ihana tunnelma sielussaan, silla silloin hanta varmasti on
voitu kayttaa hyvan palvelukseen. Muuta meidan ei pida toivoa. Kaikki salatieteelliset kyvyt ja okkultiset voimat tulevat
itsestdan, kun niiden aika on, ja jos on tarpeellista. Meidan ei pida toivoa muuta kuin etta voisimme olla hyodyksi
maailmassa.

Varsinaisessa elamassaan ruumiin ulkopuolella ihminen on toinen olento. Han on siina tilassa niin suuressa maarin
toinen olento, etta miltei kauhulla tai vieromisella ajattelee fyysillista kayttovalinettaan, joka silloin merkitsee hanelle
koko fyysillista personallisuutta. Han ajattelee: »tuo inhottava olento, joka on niin alhainen, etta se elaa
tietamattomyydessa ja pimeydessa, tuntematta mitaan korkeampaa, tuo on minun vankeuteni.» Nain han alussa
ajattelee kokiessaan todellista elamaa fyysillisen ruumiin ulkopuolella toisessa maailmassa. Vahitellen hanen fyysillinen
personallisuutensa kehittyy sellaiseksi, ettei hanen tarvitse kauhulla sita ajatella,—ja tietysti, ohimennen sanoen, hanen
kauhunsa fyysillista personallisuutta kohti ei merkitse, ettd meidan kannaltamme katsoen hanen paivatajuinen
personallisuutensa olisi mikaan huono tai ala-arvoinen personallisuus; se on tietysti fyysillisesti katsoen sangenkin
valistunut, mutta salatieteilijan itsekritiikki tapahtuu henkisen elaméan kannalta.



Voimme nyt syysta kysya, mitenka on ymmarrettava, etta uusi olento ihmisessa muodostuu. Mista se uusi olento tulee,
kuinka ihminen on toinen salatieteellis-yliaistillisessa elamassa kuin personallisessa elamassa? Kuinka tama on
ymmarrettavissa? Mista se johtuu ja mita se merkitsee? Muistatte, etta eraassa naista luennoista sanottiin, etta ihminen
oppiessaan vahitellen tuntemaan Jumalaa tulee lopulta siihen kohtaan, etta han nakee Jumalan kaikkialla. Ensin han
naki Jumalan minassa, sitten lahimaisessaan, lopuksi kaikkialla, ja tama kokemus, kun han nakee Jumalan kaikkialla, on
erityisen ihana autuaallinen kokemus, josta lahtien hanelle alkaa onnellinen elama. Eraassa toisessa esitelmassa, kun
totuuden etsimisen tieta kuvailtiin toiselta kannalta, sanottiin, ettda ihminen kulettuaan alyllisen heraymyksen lapi tulee
siveelliseen heraymykseen, jolloin suuri yhtenainen elama eli Jumala rupeaa liikkumaan ja tuntumaan ihmisen sisassa,
niin ettd han ei ainoastaan nae alynsa silmalla, etta on olemassa yhtenainen elama, vaan etta han myos tuntee sen
sisdssaan nostavana, puhdistavana voimana ja rakkautena kaikkia kohtaan.

Nama mystilliset kokemukset, Jumala kaikkialla ja yhtenaisen elaman tunteminen, ovat itse asiassa samaa, vaikka
kuvatut eri tavalla. Ja kun ihminen tekee taman kokemuksen Jumalasta, etta jumalallinen elama, joka on kaikkialla, on
myos hanessa, silloin hanessa tosin alussa, hanen itsensa tietamatta, sikiaa uusi olento. Silla tama on hanen ensimainen
varsinaisesti henkinen eli salatieteellinen kokemuksensa.

Nyt ymmarramme, mitenka tama kay painsa, jos muistamme seuraavia tosiseikkoja.

Tama yhtenainen elama, jota kutsumme Jumalaksi, tama suuri rakkaus ja armeliaisuus, tama ihmeellinen voima, autuus,
viisaus ja elama kaiken ilmiollisen olemisen takana, tama on tajunta, jossa elavat kaikki ne ihmiset ja kaikki ne olennot,
enkelit ja jumalat, jotka ovat kehittyneet niin pitkalle, etta he ovat tulleet tasta yhtenaisesta elamasta tietoisiksi. Tassa
eri nimilla, milloin Herraksi, milloin Kristukseksi j.n.e. kutsutussa tajunnassa he kaikki elavat. He ovat eri pitkalla
kehityksessaan tassa tajunnassa, he kasittavat sita eri tavalla, ovat siihen eri maarassa uppoutuneet, ovat eri mitassa
silla tayttyneet, mutta siina he kaikki elavat. Kaikki vihityt, Mestarit, jumalat ja niiden ylapuolella olevat olennot, jotka
ovat todellisesti tietoisia jumalallisesta elamasta, elavat tassa tajunnassa. Eika tama jumalallinen elama ole mikaan
»prinsiippi», mikaan kylma, personaton todellisuus, mikaan koneellinen luonnonlaki, vaan elava, personallinen
todellisuus. Se on personallinen niiden olentojen kautta, jotka siina elavat. Jumalallinen elama on itsessaan
mittaamaton, aareton, kasittamaton. Jokainen olento, joka sithen uppoutuu, joka sita tajuaa, tulee osalliseksi siita toisen
olennon valityksella. Me voimme jo paikallisesti ymmartaa, etteivat kaikki yksilo-tajunnat tassa suuressa elamassa ole
vieretysten, vaan samassa paikassa; ne ovat aivankuin yhta. Siina Kristus-tajunnan piirissa, johon yksilo joutuu, on
ennestaan olemassa toisia olentoja, ja heidan tajuntansa eli auransa vaikuttaa uuteen tulokkaaseen, tunkee haneen, niin
etta han tulee siita osalliseksi ja jumalallinen elama, johon han uppoutuu, ilmenee hanelle personallisena. Kaikki
ihmiset, jotka ovat tehneet varsinaisia henkisia kokemuksia, olkoot ne kuinka alkuperaista laatua tahansa, ovat aina
olleet huomaavinaan, etta jokin olento tayttaa heidan sielunsa. He kutsuvat sita personalliseksi Jumalaksi. Taalla
kristikunnassa sita useammin viela kutsutaan Kristukseksi. Sellainen ihminen, joka todella tekee henkisen kokemuksen,
héan sanoo aina: »hengessani tulen tekemisiin Kristuksen kanssa.» Tai jos han kayttaa toista nimea, han sanoo: »mina
joudun yhteyteen Isan kanssa.» Mutta joka tapauksessa joku mystillinen olento aivan kuin ottaa hanet syliinsa. Tama ei
ole erehdysta. Tama tunne on aivan oikea. Jumalallisessa tajunnassa on personallinen puoli edustettuna niiden olentojen
kautta, jotka siina elavat. Sentahden on aivan oikein sanoa, etta kun kehitymme henkisesti, joudumme tekemisiin—
yhteyteen—Kristuksen kanssa.

Nyt kutsutaan ensimaista suurempaa kokemusta tasta sisaisesta Kristus-elamasta ja mystillisesta yhteydesta Jumalan
kanssa, niinkuin tiedatte, Kristuksen syntymaksi ihmisen sisalla. On usein kysytty, mita on tuo Kristuksen syntyma
ihmisen sisassa, josta puhutaan teosofisessa kirjallisuudessa. Meillahan on korkeampi mina. Korkeampi minammeko se
syntyy ja tulee tietoiseksi? Minkatahden sita kutsutaan Kristuksen syntymaksi? Aivan taydella syylla, kuten heti selitan.
Korkeampi miné ja personallisuus on jokaisessa ihmisessa, mutta silta korkeamman minéan ja personallisuuden valilla
kulkee aivankuin sumun lapi, niin etta ihminen tavallisessa minassaan ei tieda korkeammasta minastaan. Eika han voi
tietaa siita eika se voi hanessa herata eika han voi alkaa elaa siina, ennenkuin Kristus syntyy hanen sisassaan. Mutta
Kristustajunta ei voi syntya, ennenkuin han saa apua henkisen maailman puolelta. Kristusmaailman avulla tapahtuu
puhdistus hanen personallisessa tajunnassaan, niin etta silta personallisuuden ja yksilollisyyden eli korkeamman minan
valilla edes hetkeksi haipyy ja haviaa. Ihminen ei voi omin voimin nousta personallisesta tajunnasta korkeamman minan
tajuntaan. Hanen taytyy saada jumalallisen elaman puolelta se apu, etta se tayttaa hanet ja nostaa hanet ja puhdistaa
hanet. Kun han taman kokemuksen tekee, silloin han vaikkapa hetkeksi yhtyy omaan todelliseen minaansa,
korkeampaan minaansa, ja silloin on Kristustajunta vaikuttanut hanen personallisuuteensa ja ikaankuin syntynyt hanen
sisaansa. Ja vaikka ihminen ei aivan yksityiskohtia myoden tasta tietaisi, vaikkei hanella olisi ollut sellaisia yliaistillisia
kokemuksia, etta han varmasti tietaisi Kristuksen hanessa syntyneen, niin jos Kristus on ihmisessa edes siinnyt, jos
Kristustajunta on sellaisessa suhteessa ihmiseen, ettda han aivan kuin kantaa sita sielunsa kohdussa, silloin on kuitenkin
olemassa varma tunnusmerkki saman ihmisen personallisuudella. Ihminen, jonka sisalla vaikuttaa Kristuksen voima,
héan on naet personallisessa tajunnassaan ehdottomasti hyva, anteeksiantavainen ja rehellinen eika koskaan tahtoisi
mitaan pahaa. Sentahden Kristus-kokemus on aarettoman tarkea ihmisen koko kehitykselle. Sen perasta ihminen ei



enaa tahdo pahaa. Silti han ei ole taydellinen olento. Painvastoin viela myohemmin, kun Kristus hanessa varsinaisesti
syntyy, han syntyy tallissa, s.o. keskella elainten joukkoa, silla hdnen personallisuutensa on viela elaimellinen. Sen
voimat ovat naet kuin tuntemattomia luonnonvoimia, joita ihminen ei osaa kayttaa hyvan palveluksessa. Kristuksen
syntyman jalkeen alkaa totuudenetsijalle varsinainen elaméantaistelu. Hanen silmansa aukenee uudella tavalla
personallisuuden vaistoille ja haluille. Ennen, kun hanella ei ollut Kristusta, han ei osannut niita arvostella muuten kuin
kaytannollisen jarjen kannalta ja avulla— sen mukaan, missa maarin ne olivat hanelle itselleen ja toisille personallisina
olentoina hyddyllisia tai vahingollisia, mutta nyt han arvostelee niita toisella tavalla. Han tuntee, etta hanen pitaisi
kaikki voittaa eli paremmin: muuttaa kaikki salaisiksi taikavoimiksi. Hanen heikkoutensa sisaltavat yhta suuria
mahdollisuuksia kuin hanen hyveensa. Kaikkien kykyjen arvotus on kaytannollisesti ratkaistava. Paheista on tehtava
portaita, joille ihmisveljet voivat astua matkallaan ylospain. Hyveista on tehtava loistavia tahtia, jotka nayttavat ihmisille
tietda pimeassa.

Talla tiella edetessaan ihmisessa vahvistuu Kristus-voima ja henkisesti eli selvanakoisesti katsoen hanessa silloin kasvaa
uusi olento, uusi ihminen. Tasta uudesta ihmisesta han tulee tietoiseksi, niin pian kuin hanen itsetietoisuutensa voi
vaikkapa hetkeksi siirtya nakymattomassa maailmassa uuteen ihmiseen, haneen itseensa uutena ihmisena. Viela
myohemmin tulee hetki, jolloin tapahtuu se, mika Uudessa Testamentissa kuvataan kertomuksella kasteesta. Ihminen
kay itse asiassa lapi kaste-kokemuksen toisessa olotilassaan, ulkopuolella fyysillisen ruumiin, kaste-kokemuksen, jolloin
Jumala eli nakyméaton suuri elama sanoo hanelle: »sina olet minun poikani, ja mina rakastan sinua.» Tama on ihmiselle
mita ihmeellisin kokemus ulkopuolella fyysillisen ruumiin. Silloin han itse huomaa tosiaan olevansa toinen olento kuin
héanen fyysillinen personallisuutensa. Ja silloin han myo0s tietaa olevansa tuon salaisen maailman kansalainen, ottavansa
haapukuun puettuna osaa kuninkaanpojan haihin ja kykenevansa tekemaan tyota nakymattomassa maailmassa.

Mika on nyt hanen elaméansa sisaltd, mika hanen pyrkimyksensa, mihin hanen katseensa on suunnattu? Siihen etta han
kehittyisi— kaytan nyt sanaa, jolla on kummallinen, ehka vahan epamiellyttava kaiku meidan teosofien korvissa—etta
héan kehittyisi mediumiksi; ei mediumiksi kaikenlaisille astraalisille ja personallisille eli itsekkaille voimille, vaan
Mestarin eli salaisen veljeskunnan eli Kristuksen eli Isan Jumalan mediumiksi ja valikappaleeksi—kaikki nama
nimitykset tarkottavat kaytannollisesti samaa asiaa. Hanen pyrkimyksensa ei ole tulla itse suureksi tietajaksi tai
ihmeelliseksi olennoksi. Hanen pyrkimyksensa on yksinomaan tulla sellaiseksi, etta rakkauden ja totuuden voima voisi
hanta esteetta kayttaa. Hanen elamansa on suurta tyota, todellista tyota itsensa puhdistamiseksi ja voittamiseksi.
Salatieteilijana han ei saa kehittya ikaankuin koneeksi, jota korkeampi voima ilman hanen myotavaikutustaan voisi
kayttaa ja panna liikkeelle, vaan hanen on tultava elavaksi palvelijaksi, raamatun nimityksella »pojaksi talossa», joka
aina tahtoo pienimmassakin totella Isan kaskya, mutta ei ole orjan tasalla eika kuin orja sokeasti, ymmartamatta tayta
isannan kaskyja. Pojaksi hanen tulee kasvaa, pojaksi, joka ymmartaa Isaa hyvaksi ja viisaaksi ja itse aina nakee, etta
mita Isa kaskee, on oikeata ja valttamatonta, ja heti ilomielin tayttaa isansa pyynnon. Sellaiseksi hanen tulee kehittya, ja
sentahden hanen saavutuksiinsa kuuluu kaikenlaisten yliaistillisten voimien hankkiminen, mutta han tietaa nyt, mita
hénen tulee hankkia, milla tavalla ja miksika.

Kauemmaksi meidan ei tarvitse seurata salatieteellista kehitysta. Ymmarramme jo selvasti, jos olemme kasittaneet, mita
on puhuttu, etta opetuslapsen ihanne joka vaikkyy meidan silmissamme todellisesti saavutettavana ihanteena, on siing,
etta itse tulisimme niin itsettomiksi, vaikka samalla mita todellisimmin omaksi itseksemme, etta taivaallinen Isa eli
Mestari eli Salainen Veljeskunta eli Kristus voisi esteetta meita kayttaa hyvan palvelukseen ihmiskunnassa.

VII. JOOGA OMIN PAIN.

Kun minua pyydettiin tassa tilaisuudessa puhumaan mietiskelysta ja antamaan neuvoja, miten mietiskelya voisi
harjottaa eli salatieteellisen tyon alkuvalmistuksia tehda omin pain, paatin puhua yleensa joogasta omin pain, koska en
tahtoisi antaa minkaanlaisia neuvoja umpimahkaan vaan soisin, etta kaikki kasittaisivat, kuinka korkea, merkillinen ja
vaikea tallainen tyoskentely on ja kuinka vaarallinenkin se on.
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Mita
Jjooga

merkitsee?

Te tiedatte luultavasti kaikki, etta intialainen sana jooga merkitsee yhtymistd, yhdistamista, ihmisen »yhtymista
Jumalaan», kuten sita tavallisesti lansimailla kaannetaan. Jooga on selitys siita, milla tavalla ihminen hengessaan voi
yhtya Jumalaan. Jooga on sitten myos itse tuo menettelytapa—tuo tyoskentely, jonka avulla ihminen hengessaan paasee
Maailmanhengen, Maailmanjarjen, Jumalan yhteyteen. Tama on tavallinen joogan maaritys.

Tasta selityksesta jo ymmarramme, mika vakava asia on kysymyksessa. Ja jos nyt annan pienen kuvauksen siita, mita
jooga on, tulee viela paremmin nakymaan, kuinka korkea ja vaikea aine ja sen yhteydessa oleva tyoskentely on.

Ajatelkaamme hieman meita ihmisia. Mika on meilla yhteinen tunnusmerkki? Se on kuoleman varmuus. Me olemme
kaikki kuolemaan tuomitut. Meidan on tapana puhua kuolemantuomiosta muutamien rikosten yhteydessa. Me
tiedamme, etta muutamissa valtakunnissa viela kuoleman rangaistusta kaytetaan. Mutta jos ajattelemme itseamme,
seisomme kaikki elaman edessa suurina pahantekijoina, koska elama on meille kaikille valmistanut saman kohtalon.
Fyysillisesti katsoen on elaméa meidat kaikki tuominnut kuolemaan. Ei yksikaan meista kay vapaaksi tasta ihmeellisesta
kohtalon laista vaan jokaisen kohtalo lahentaa hanta kuolemaa.

Nyt kun sanotaan, etta jooga on yhtymista Jumalaan, niin tassa silminnahtavasti on kysymys jonkinlaisesta
vastakohdasta. Kuinka me, jotka olemme kuolemaan tuomittuja olentoja, voimme yhtya Jumalaan, silla eik6 Jumala ole
kuolematon? Eiko Elaman Henki, Maailmanjarki ole kuolematon? Tassa vallitsee ilmeinen ristiriita: me olemme kaikki
kuolemaan tuomitut, mutta jooga on yhtymista Jumalaan, joka epailematta on kuolematon.

Tiedamme, etta kaikki uskonnot ovat puhuneet ihmisille: »te olette kuolemattomia itsessanne. Ainoastaan ruumiinne ja
personallisuutenne on kuolevainen. Itsessanne olette kuolemattomia. Sentahden teita voi odottaa kohtalo, joka ei ole
kuolevaisuudessa vaan kuolemattomuudessa.»

Kaikki uskonnot ovat pitkin aikakausia luvanneet ihmisille kuolemattomuutta ja jos tanapaivana katselemme
kristikuntaa, huomaamme, etta kaikkein uskovaisten toivo on elaa kuoleman jalkeen, vielapa iankaikkisesti. He toivovat
kuoltuaan paasevansa Jumalan, suuren Elamanantajan ja Olemassaolon Salaisuuden yhteyteen. Tama toivo antaa
heidan elamalleen voiman ja sisallyksen. Kuoleman perasta alkaa heidan uskonsa mukaan ikuinen elama.

Mutta jos tutkimme heita nyt, jos otamme heidat oikein tarkastelun alaisiksi ja kysymme heilta: tiedatteko todella, etta
toivonne ei ole turha? Tiedatteko ettda varmasti olette olemassa ikuisesti? Tiedatteko, etta kuoleman jalkeen voitte yhtya
Jumalaan? niin heidan taytyy yhdella suulla vastata: »sita emme tieda. Me sen uskomme, luotamme siihen, koska
Vapahtajamme on meille sen luvannut ja se on pyhassa kirjassa kirjotettu».

Tai sitten he, jos ovat viela rehellisempia, tunnustavat: »Me uskomme siihen sentahden, etta kaikki muutkin niin
uskovat, mutta emme sita tieda.»



Nain heidan taytyy vastata. He eivat
tiedd

, josko ovat kuolemattomia. He voivat tuntea ja toivoa sisassaan, mutta heilla ei ole tavallisissa oloissa mitaan
tieteellisesti patevia todistuksia siita, etta ovat kuolemattomia.

Nyt tiedatte, etta jooga, niinkuin me kaikki teosofit selitamme, onkin se menettelytapa ja se luottamus ja tieto, etta
ihminen voi ja etta ihmisen taytyy yhtya hengessaan Jumalaan, joka on kuolematon, mutta ei kuoleman jalkeen, vaan
tassa eldmassa. Te tiedatte, ettd jooga, joka on kaikkien uskontojen salainen oppi, sanoo: »Alkaa luottako sellaiseen
harhaluuloon, ettéd te olette, sellaisina kuin olette, kuolemattomia olentoja. Alkaa luottako siihen, etta tulette elaméaén
ikuisesti ja ettd kuoleman perastéa tulette yhtymaan Jumalaan. Alkaa luottako siihen, silla se on erehdysta. Te olette
kuolevaisia olentoja. Niinkuin teidan ruumiinne on kuolemaan tuomittu, niin on teidan personallisuutenne myos
kuolemaan tuomittu. Se, minka uskotte omaksi itseksenne, se, jota kutsutte minaksenne, jota kuvailette katsellessanne
itseanne, koko tama personallisuus, jonka itseksenne tunnette, se on kuolevainen. Te ette ole kuolemattomia. Te olette
olemassa jonkun aikaa kuoleman jalkeen. Kun olette heittaneet fyysillisen ruumiin, olette olemassa ruumiissa, joka
fyysilliselle katseelle on nakymaton. Se on rakennettu hienommasta aineesta, jos niin saa sanoa, mutta sekin elaa vain
jonkun aikaa. Teidan personallisuutenne, joka on sama kuin nakymaton ruumiinne, haihtuu, ja teista ei jaa jalelle muuta
kuin kaiku luonnon suureen muistiin. Teista ei jaa jalelle personallisuudestanne muuta kuin muisto ja te ette itse voi sita
muistoa itsessanne sailyttaa, silla itsetietoinen itsenne ei ole muualla kuin personallisuudessa. Kylla on totta, etta
syvalla sisassanne on olemassa Jumalallinen Henki—teidan yksilollinen minanne, mutta se ei ole itsetietoinen, se ei ole
niin sanoaksemme personallistunut, se on siella takana salaisuutena. Te ette tunne muuta kuin omaa
personallisuuttanne. Se personallisuus haihtuu ja kuolee.»

Nain selittaa uskontojen salainen oppi. Nain opettaa meille jooga ja kun jooga lisaa: »teidan tehtavanne on yhtya
Jumalaan», merkitsee se toisin sanoin: »teidan tehtavanne on elaessanne tulla kuolemattomiksi, voittaa kuolema. Jos te
tahdotte joogaa harjotella, pitaa teidan voittaa oma kuolevainen personallisuus. Teidan pitaa saavuttaa ikuinen elama
nyt jo elaessanne ja ellette sitd saavuta nyt, ette voi sita saavuttaa kuoleman jalkeen, silla nyt on otollinen aika ja nyt
pitaa tyoskennella niinkauankuin paiva on.»

Nain selittaa jooga-oppi, ja tasta me, jotka olemme kuolevaisia olentoja, me, jotka emme ole ratkaisseet kuoleman
salaisuutta, me, jotka emme ole itsetietoisesti voittaneet kuolemaa, meidan pitaisi nyt taalla elaessamme astua ulos
omasta harharuumiistamme, tulla kuoleman valtakuntaan ja voittaa kuolon voima! Meidan pitaisi tehda itsemme
iankaikkisiksi, kuolemattomiksi tassa elaissamme! Me huomaamme, mika ihmeellisen vakava ja vaikea ty0 tama on. Se
on suurin ty0, mika on annettu ihmiselle, silla missa on se ihminen, joka siihen tyohon edes uskookaan?

Ajatelkaamme ihmisia. Jokaisella on paljon puuhaa omassa elamassaan, jokainen on kiinni milloin missakin hommassa.
Kuinka hanella olisi aikaa, kayttaaksemme uskonnollista lausetapaa, pelastaa oma sielunsa? Kristillisen puheen mukaan
se tapahtuu ikaankuin kaden kaanteessa, meidan tarvitsee vain siihen uskoa! Mutta aikain viisaus ja salainen tiede
sanoo ja ne ihmiset, jotka ovat kokeneet, tietavat, ettei ole sielu pelastettu silla etta uskomme. Ainoastaan tiedon kautta
sielun pelastuminen on mahdollinen, ainoastaan siten etta tulemme henkisiksi olennoiksi, itsetietoisiksi kuolemattomiksi
olennoiksi.

Fyysillinen ruumiimme ei ole kuolematon, mutta meidan taytyy tulla kuolemattomiksi silla tavalla, etta tiedamme
olevamme toista kuin fyysillinen ruumis, etta tiedamme vain kayttavamme fyysillista ruumista asuinhuoneenamme ja
valikappaleenamme tyota tehdaksemme, mutta emme pida ruumista omana itsenamme. Meidan taytyy oppia
elaissamme jattamaan fyysillinen ruumiimme ja lilkkkumaan siind maailmassa, jota kutsumme nakymattomaksi
maailmaksi, seka seurustelemaan niiden olentojen kanssa, jotka kuolemattomuuden valtakunnassa elavat. Niin suuri tyo
on sellaisen ihmisen edessa, joka tahtoisi ryhtya joogaan.

Me ymmarramme, etta jos sellaiseen tyohon ryhtyy, on hyva, etta on auttajia, neuvonantajia, ohjaajia. Kuitenkin on osa
tasta tyosta sita laatua, etta sen voi jokainen suorittaa itsekseen. Osa tyosta on sita laatua, ettemme siina tarvitse muuta
suullista neuvoa kuin sitd, mita on annettu kaikissa uskonnoissa, pyhissa kirjoissa ja julkisissa jooga-jarjestelmissa. Kun
sen neuvon otamme varteen, silloin voimme vaaratta valmistaa itseamme pitkan matkaa.



Toivon, etta olette kaikki lukeneet pienen kirjasen »Elonneste». Toivon myos, etta olette lukeneet kirjasta »Suuret
Uskonnot» luvun »Kuinka vanhassa Intiassa totuutta etsittiin». Niissa kuvataan joogaa ja ne taydentavat tata luentoa.

Uskonnoissa puhutaan ihmisen taydellisyydesta ja annetaan ihmisille siveellisia neuvoja. Uudessa testamentissa ja
varsinkin vuorisaarnassa Kristus kehottaa seuraajiaan uuteen siveelliseen elamaan. Han antaa esim. viisi uutta kaskya:
ala koskaan kiivastu, ala katso naista himoitaksesi hanta, ala ole pahaa vastaan, ala vanno alaka kay sotaa vaan rakasta
vihollisiasi. Itamaitten suuri vapahtaja Buddha antoi niinikaan viisi uutta kaskya kaikille ihmisille, kymmenen
opetuslapsilleen. Mooseksen kymmenen kaskya ovat tunnetut kauas ulkopuolelle juutalaisten piiria. Mihin uskontoon
tahansa tutustumme, huomaamme, etta on annettu ihmisille maarattyja kaskyja, joita on kehotettu noudattamaan.
Samalla kun on puhuttu ihmisen kuolemattomuudesta, hanen toivostaan ja tulevaisuudestaan, on terotettu mieleen
erityisia siveellisia neuvoja.

Tanapana ei kristikunnassa naita asioita viela ymmarreta. Kuolemattomuutta pidetaan luonnollisena tosiseikkana, joka
meita kaikkia kuoleman jalkeen odottaa. Kaskyt ymmarretaan kaunopuheisiksi Jeesuksen hengen tuotteiksi, joilla ei ole
mitaan kaytannollista merkitysta ja jotka eivat ole ehdottomia eivatka valttamattomia noudattaa. Mutta ihminen joka
tahtoo ryhtya joogaan, han ymmartaa ennen kaikkea, ettei naita asioita voi ottaa leikin kannalta, pintapuolisesti,
kevytmielisesti. Han ymmartaa heti, etta mita on sanottu uskonnoissa, mita suuret viisaat ovat opettaneet, se on sanottu
vakavasti, se on lausuttu todellisella tarkotuksella. Intiassa on Patandshalin jooga-jarjestelmassa ensimaiset askeleet
n.k.

Jjama
ja
nijama

. Naita vastaavat muissa uskonnoissa siveelliset neuvot ja kaskyt, jotka samaten ovat joogan ensimaisia askeleita.

On kylla uskovaisia, jotka tahan vaittavat: »me otamme Jeesuksen kaskyja niin vakavalta kannalta, ettd uskomme niiden
joutuvan ikuiseen kadotukseen, jotka eivat hanen kaskyjaan noudata.»

Olkoon, mutta siina on toinen peruserehdys. Ikuista kadotusta ei ole luonnossa. Ei kenenkaan tarvitse helvetin pelosta
ruveta Jeesusta seuraamaan. Iankaikkista kadotusta ei ole, ainoastaan— kuolema niille, jotka eivat harjota joogaa.

Jos syvennymme uskontojen salaiseen viisauteen, emme enaa voi lohduttaa itseamme millaan taikauskolla. Emme voi
rauhottaa mieltamme sanomalla: »emmehan kuitenkaan joudu ikuiseen kadotukseen». Suoraan meidéan taytyy
tunnustaa: »me kuolemme, ellemme ota elamaa todelliselta kannalta.» Ei meita odota muuta; luonto ainoastaan tappaa
meidat rikollisina olentoina. Mutta jos tahdomme saavuttaa kuolemattomuuden ja tulla ikuisiksi Jumalan pojiksi, silloin
emme voi olla kevytmielisia. Silloin meidan taytyy ymmartaa, etta ensimaiset askeleet ovat jama ja nijama eli kaikkien
uskontojen siveyskaskyt.

On sama, minka uskonnon kaskyt ihminen ottaa ojennusnuorakseen, silla syventyessaan niihin perinpohjin han tulee
samaan paamaaraan. Kaikki vievat Jumalan luo, yhdentekevaa, valitseeko han kristinuskon, buddhalaisuuden tai jonkun
viisausopin, vai piirtaako han itse ihanteelliset aariviivat elamalleen.

Uskontojen viisaat opettajat ovat ainoastaan nayttaneet tieta tai osottaneet suuntaa, mihin pain on kuljettava. Me
voimme myos itse nahda tieta, itse ymmartaa, mihin pain on kulkeminen ja siis itse laatia itsellemme kaskyja.



Tama on suuri totuus, jonka meidan aikanamme teosofinen liike selvittaa ihmisille. Me emme ole sidotut kristinuskon
kaskyihin enemman kuin Buddhan oppiin tai Zoroasterin tai Laotsen. Me voimme itse valita itsellemme kaskyt, mutta
me olemme sidotut kulkemaan. Meidan taytyy kulkea tieta, jos tahdomme joogaa harjottaa. Siina suuri vapautemme ja
samalla ihmeellinen edesvastuumme, kun oivallamme, mista on kysymys. Ammentakaa vaikka oman henkenne
syvyydesta elaman kaskyt itsellenne, mutta kulkekaa tiella.

Sentahden on selvasti tajuttava, jos tahdomme joogaa harjottaa,
mita varten

meidan on noudatettava maarattyja kaskyja ja maarattya elamantapaa. Miksika on joogassa ensimaiset askeleet jama ja
nijama

[2]

eli kaikki siveelliset kaskyt? Hyvin selvasta syysta. Kun tahdomme tulla kuolemattomiksi olennoiksi, taytyy meidan
tahtomme olla luja. Sen taytyy olla voimakas, itsetietoinen, keskitetty, kun otamme paamaaraksemme astua ulos
fyysillisesta ruumiistamme itsetietoisina kuolemattomien maailmaan. Jooga on itse asiassa keskityksen oppimista,
oppimista tahtomaan yhtéa asiaa, ja sita varten taytyy meidan saattaa koko olemuksemme tasapainoon, tyyneksi,
rauhalliseksi. Se on siveyskaskyjen tarkotus jooga-tyossa. Se on annettu pyrkijalle tehtavaksi. Puhdistakaamme ensin
itsemme, tehkaamme itsemme rauhalliseksi, saattakaamme oma tunne-olemuksemme tyyneksi. Jos meita tunne voi
hairita ja tehda levottomaksi, jos meita mikaan voi arsyttaa, tuskastuttaa, saattaa pois tasapainosta, niin emme silla
hetkella kykene joogaan. Meidan taytyy saada valta oman itsemme yli. Meidan taytyy oppia tuntemaan oma itsemme.
Meidan taytyy tuntea oman olemuksemme perustassa, tahdommeko totella yksin—Jumalaa.

Kun ihminen alkaa noudattaa maarattya siveellista jarjestelmaa, joko toisen tai toisen opettajan saatamaa tai oman
henkensa laatimaa, silloin han oppii tuntemaan itsedaan ja nakemaan, mille han painoa panee elamassa, mika hanta
ilahuttaa ja mika surettaa tai tekee levottomaksi. Ja han huomaa, ettei ainoastaan rumat, itsekkaat tunteet vaan myos
hellat, kauniit, personallista rakkautta uhkuvat tunteet voivat hairita hanta Jumalaa etsiessaan. Ei mikaan henkinen
siveys tee ihmista koskaan kylmaksi, pahaksi, kovaksi; painvastoin han tulee hellemmaksi, rakastavammaksi,
huolehtivammaksi. Tuskat ovat hanelle suuremmat, maailman synnit laskeutuvat hanen yllensa, han rakastaa enemman,
héan karsii enemman, hanen koettelemuksensa ovat moraalisesti suuremmat kuin ennen, ja kuitenkin keskella kaikkea
tata tuskaa ja levottomuutta hanen taytyy loytaa itsestaan rauhan asunto. Hanen taytyy loytaa tasapaino, niin etta
vaikka maailmat menisivat murskaksi, vaikka tahdet putoisivat ja kaikki sortuisi hanen ymparillaan, han seisoisi lujana
kalliolla. Ja se kallio on tyhjassa avaruudessa ja se kallio on hanessa itsessaan. Kun han loytaa tallaisen perustuksen,
silloin han on tehnyt tyon, jota siveyskaskyt tarkottavat.

Tata paamaaraa on tarkotettu valmistavalla jooga-tyolla, n.k. »puhdistuksella». Kun sen saavutatte, niin te rakastatte
enemman kuin ennen, mutta kuitenkin olette iankaikkisesti rauhallisia. Te karsitte enemman kuin ennen, ja kuitenkin te
seisotte jarkkymattoman lujina. Kun ihminen saavuttaa taman kyvyn harjottamalla jooga-asketismia, silloin han on
oppinut tuntemaan itsensa. Han tietaa, mita han tahtoo, ja han tahtoo Jumalaa, totuutta, kuolemattomuutta Jumalan
yhteydessa. Ja nyt hanelle alkaa uusi tyd. Vanhan intialaisen jooga-jarjestelman, Patandshalin Jooga-Suutrojen mukaan
seuraa nyt kaksi askelta, joita niissa kutsutaan nimelta

aasana
ja
praanajaama

, eli »asento» ja »hengityksen voittaminen.»

[3]

Ensimainen askel, jama ja nijama, teki tunne- eli astraaliruumiimme tyyneksi ja saattoi sen tasapainoon. Nyt huomio
kaannetaan fyysilliseen ruumiiseen ja kasketaan harjottamaan aasanaa ja praanaajaamaa. Asento—mika asento?
Joogassa tullaan harjottamaan erinaisia mietiskelyja, ja jotta sita voisi harjottaa, taytyy paitsi tunneruumiin myos
fyysillisen ruumiin tottua olemaan aivan hiljaa, hairiota tuottamatta. Sentdhden Patandshalin jarjestelmassa puhutaan
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ensin aasanasta. Thmisen taytyy etsia itselleen sellainen asento, joka ei hanta hairitse. Patandshali sanoo, etta naita
asentoja on paljon ja monenlaisia ja kullekin ihmiselle voi olla oma erityinen asentonsa sopivin, mutta hanen taytyy
loytaa asento, joka tekee, ettda han voi unohtaa fyysillisen ruumiinsa.

Itamailla tavallisesti kaytetyssa asennossa ihminen istuu maassa jalat allaan, selka ja paa suorana samassa viivassa, ja
sanotaan, etta se on kaikkein helpoin ja mukavin asento useimmille ihmisille.

Lansimailla kaytetaan istuvaa, vanhaa egyptilais-assyrialaista asentoa, jonka voitte nahda esim. egyptilaisissa kuvissa,
Se on myos jooga-asento, ja se on useimmille lansimaalaisille sopivin. Siinakin on selka oleva suorana ja paa samassa
linjassa. Aasanan oppiminen on nyt siina, etta oppii olemaan maaratyssa asennossa liikkkumattoman hiljaa. Sentahden
Patandshalin jooga-jarjestelmassa puhutaan asennosta erityisena askeleena. Nykyaikaisissa esoterisissa jarjestelmissa
ei puhuta niin paljon tasta asennosta, eika sita tehda erityiseksi askeleeksi, neuvotaan vain milla tavalla voi istua, mutta
itamaalaiset ovat nahtavasti pyrkineet korkeammalle ja alusta saakka tienneet selvemmin, mihin paamaaraan tahtaavat.
Aasana on erinomaisen tarkead, silla varsinaisen joogan eli okkultisen mietiskelyn fyysillinen ehto on, etta ruumis on
liikkumatta mukavassa asennossa. Kun ihminen alkaa harjottaa aasanaa, han kohtaa kaikenlaisia vaikeuksia, hanta
kiusaavat uneliaisuus, vasymys, levottomuus, liikkkumisen halu ja monenlaiset ruumiilliset tuskat. Hanen ruumiiseensa
ryntaavat niin monenlaiset hirveat karsimykset. Niin on alussa, kun ruumis on tottumaton, mutta pitaa jatkaa, kunnes
loytaa oman asentonsa ja kykenee olemaan liikkumatta niinkauankuin itse tahtoo. Tiedatte, etta intialainen joogi istuu
mietiskellen tuntikausia, paivia, jopa— niin kerrotaan—kuukausia ja vuosia samassa asennossa. Han istuu esim. kasi
ylhaalla niin kauan, etta taivaan linnut luulevat hanen kasivarsiansa oksiksi ja rakentavat pesansa niihin.

Toisena askelena fyysillisen ruumiin voittamisessa on menettely, jota kutsutaan nimella praanaajaama eli »hengityksen
tappaminen». Sen kautta ihminen oppii tulemaan hengityksensa herraksi. Hengitys on meille elamaa, hengittamatta me
kuolemme. Muutamat ihmiset hengittavat nopeasti, toiset sangen verkalleen. Kaikkien, jotka oppivat laulamaan,
esiintymaan nayttamolla, puhumaan julkisesti, tulee tottua hengittamaan rauhallisesti; muuten heidan aanensa ei
kestaisi. Jokainen, ken nain esiintyy, harjottaa senvuoksi jonkun verran praanaajaamaa. Joogaan kuuluva praanaajaama
on vain sama asia kehitettyna huippuunsa. Joogit, jotka saavuttavat korkeimman ennatyksen tassa taidossa, voivat
hengittda kerran tunnissa tai kerran viela pitemmassa ajassa. Joogassa praanaajaama on siis sita, etta ihminen
vahitellen oppii hengittamaan yha hitaammin, ja kuta hitaammin han hengittaa, sita vahemman han kuluttaa
elamanvoimaa.

Tarkastakaa ihmisia ja te huomaatte, etta ne, jotka hengittavat nopeasti, kuluttavat paljon fyysillista elamanvoimaa. He
ovat tunteellisia ia innostuvia, mutta vasyvat pian. Sellaiset taas, jotka hengittavat harvaan, ovat voimakkaita, hitaampia
innostumaan, mutta lujempia ja luotettavampia.

Hengitysta jokainen voi oppia hillitsemaan. Meidan paiviemme voimistelujarjestelmissa on otettu praanaajaama
kaytantoon. Kaikkien urheilijain ja voimistelunharjottajain, jotka jarjestelmallisesti treenaavat itseaan, taytyy oppia
hillitsemaan hengitysta. Mitenka kavisi, jos juoksija laahattaisi? Praanaajaama kuuluu valttamatta fyysillisen ruumiin
puhdistustyohon ja herrauden saavuttamiseen sen yli.

Mutta lansimaitten esoterisissa kouluissa ei puhuta naista fyysillisista harjotuksista paljon. Ne ovatkin vaarallisia, ellei
noudateta viisasta jarjestelmaa. Niita ei voi omin pain harjottaa liian pitkalle. Taalla lansimailla, jossa fyysillinen ruumis
on karkea eika niin hienosti rakennettu kuin itamailla, voimme hiljakseen oppia hengittamaan rauhallisesti, mutta
emme voi toivoa saavuttavamme sellaisia tuloksia kuin itamailla. Sentahden taalla alussa sivuutetaan fyysillisia
harjotuksia, mikali ne koskevat suurempia ennatyksia, ja ainoastaan alkusaavutukset asetetaan oppilaan
saavutettaviksi. Taalla siirrytaan heti ensimaisten askeleitten, jaman ja nijaman jalkeen varsinaiseen mietiskelyyn, joka
intialaisessa jooga-jarjestelmassa kasittaa nelja myohempaa askelta nimelta

pratjaahaara

’
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Ensimainen askel on pratjaahaara, joka merkitsee »katsomista sisaanpain», oman itsensa tarkastamista. Tama ei ole
itsetutkimusta samalla tavalla kuin jama ja nijama, jolloin pyrkija noudattaen maarattyja siveyskaskyja oppi itsensa
tuntemaan ja hillitsemaan tunneruumistaan, vaan tama on uusi muoto. Tassa han istuu varsinaisesti mietiskelemaan
maarattyina hetkina ja on jo tunteissaan tyyni, hanella on tahto jo vakava, ruumis jo hiljaa. Nyt han ryhtyy tarkastamaan
»ajattelijaa» itsessaan, missa maarin han osaa ajatella, mita han ajattelee ja miten hanen ajatuskykynsa itsestansa
toimii.

Tama on eri asia, silla me tapaamme maailmassa ihmisia, jotka ovat pitkalle kehittyneet siveellisessa suhteessa, ollen
lahella pyhyyden tilaa, mutta eivat osaa mietiskella. He osaavat ehka keskittaa koko tarmonsa rukouksen tapaiseen
ponnistukseen, mutta eivat okkultisella tavalla osaa kayttaa meditatsionia tutkimusvalikappaleena. Meidan naet ei pida
luulla, etta kun kehitymme ihanteellisen siveellisiksi, samalla olisimme salatieteilijoita. Siveelliset askelet ovat
alkuvalmisiuksia, mutta kun oppilas alkaa harjottaa okkultista mietiskelya, han huomaa, etta uusi tyé on hanen
edessaan. Kuta tunnollisemmin hén on suorittanut puhdistustyon, sita helpompi on mietiskely, sita pikemmin se vie
tuloksiin.

Pratjaahaaraa harjottaessaan yrittelija oppii ndkemaan, etta ajatus on aivankuin nuori hillitsematon varsa, joka kulkee
omaa tietansa, juoksee omin pain. Kaikenlaisia kuvia ajattelija loihtii hanen silmiensa eteen. Han koettaa hillita
ajatuksiansa, mutta kun han saa kiinni yhdesta linjasta ja pysyy siina muutaman hetken, tulee akkia kuin pysahdys, ja
toisia ajatuksia nousee mieleen. Han ei ollenkaan osaa sitd, mita hanen varsinaisesti pitaisi tehda, nimittain, saattaa
oma ajattelijansa taydelliseen lepotilaan, niinkuin tarkotus on. Tama on valttamatonta, kun ihminen tahtoo nousta pois
personallisuudestaan ja tulla kuolemattomaksi olennoksi. Han ei voi vapautua omasta itsestaan, ellei kaikki hanen
sisallaan ole tyynta ja hiljaista. Eika tama sisallinen rauha saa olla mitaan vasymyksen hiljaisuutta, joka seuraa liian
suuresta ponnistuksesta, vaan sen taytyy niin sanoaksemme olla taynna nuoruuden voimaa, positivista tahtoa, selvyytta
ja itsetietoisuutta.

Joogin paamaara, mietiskelyn ensimainen askel on saavuttaa tallainen mielen tyyneys, ajattelemisen tyhjyys, tallainen
lepohetki kaikessa tajunnallisessa kolminaismaailman elamassa. Ja alkaessaan tata pratjaahaaraa hanesta nayttaa
saavuttamattomalta ihanteelta tehda aivot tyhjiksi. Se tuntuu aivan mahdottomalta.

Helppoa on saattaa tunneruumis hiljaiseksi, helppoa saattaa fyysillinen ruumis levontilaan. Mita se on, verrattuna niihin
helvetintuskiin, jotka hiipivat oppilaan aivoihin ja mieleen, silloin kun hanen pitaisi saattaa koko personallisuutensa
aivan vapaaksi, rauhalliseksi ja tyyneeksi! Ajatus on paljon vaikeampi voittaa kuin fyysillinen ruumis ja tunneluonto.
Ajattelija ihmisessa on taikavoima, loitsija. Mielikuvitus on ennustus ja ensiméainen oire uudesta aistista, astralisesta
selvanakoisyydesta, ja se on kaikkein vaikein oppia hillitsemaan. Pyrkijan on sentdhden noudatettava tarkkaa metodia
pratjaahaara-tyossaan. Hanen on pidettava huolellinen kirjanpito niista ajatuskuvista, jotka pyrkivat saannollisesti
hairitsemaan ja nousemaan mieleen keskella mietiskelya. Han tutkikoon itsedan, mista ne johtuvat, ja jos han huomaa
niiden johtuvan jostakin ennakkoluulosta, koettaa han valaista ymmarrystaan. Jos ne johtuvat jostakin vaijyvasta
himosta, koettaa han puhdistaa tunneluontoaan, jos epamukavuudesta asennossa, koettaa han sita oikaista. Meidan
mielikuvituksemme on niin herkka kaikille vaikutuksille, jotka lahtevat kayttovalineistamme, etta meidan taytyy oppia
poistamaan kaikki syyt, jotka johtavat hairitseviin ajatuksiin. Askel askeleelta oppilas taten paasee rauhaan omasta
ajattelijastaan.

Toinen mietiskelyn aste on dhaarana eli ajatuksen keskittaminen, jolloin pyrkija ottaa maaratyn ajatuskuvan ja koettaa
pitaa sita mielessaan. Tama on aivan koneellinen harjotus ja sita han tietysti on tullut harjottaneeksi jo muissakin



harjotuksissa esim. pratjaahaarassa, mutta nyt hanen taytyy tottua siihen, etta ottaa minka ajatuksen tahtoo ja pitaa sita
mielessaan niinkauankuin tahtoo. Oppilas menettelee esim. nain: panee kellon poydalle ja sanoo: »nyt alotan, piirran
avaruuteen silmieni eteen kultaisen kolmion ja katselen sita 20 minuuttia eika mikaan saa hairita ajatustani.» Tama on
ajatuksen keskittamista. Jos te talla hetkella yritatte nain tehda, huomaatte olevanne kerrassaan naurettavassa
asemassa. Te ette osaa kaksikymmenta sekuntiakaan niin tehda, jollette ole harjottaneet mietiskelya. Mutta kun
ihminen harjottaa dhaaranaa, han asettaa itselleen ehdottomia vaatimuksia. Vielapa han voi lisata askeiseen
esimerkkiin: »20 min. paasta, vaikken ole katsonut kelloa, alitajuntani huutaa minulle ja mina havahdan.» Ja niin kay,
jos pyrkija on oppinut pratjaahaaran kautta tyhjentamaan aivonsa. Tata keskityskykya hanen taytyy niin paljon
harjottaa, etta voi siihen luottaa, ja silloin ylimeno siita johtaa dhjaanaan eli varsinaiseen mietiskelyyn.

Dhjaanassa joogan harjottaja ei enaa pida maarattya aineellista kuvaa silmiensa edessa vaan ottaa jonkun aatteellisen
asian tutkittavakseen. Mietiskelyn suuri ihmeellisyys on naet, etta kun mietiskelija osaa ajatuksiaan keskittaa, han oppii
tutkimaan salatieteellisesti. Edelliset harjotukset ovat itse asiassa herattaneet hanen sisaisen selvanakodisyytensa. Han
ottaa nyt tutkiakseen esim. jonkun hyveen, sanokaamme noyryyden ja ylpeyden. Han pitaa noyryytta silmiensa edessa ja
tutkii, mita se on. Kuinka han niin osaa tehda? Siindpa on hanen taitonsa. Han kohdistaa kaiken huomionsa noyryyteen
ja tutkii sita kaikilta puolilta, mista se on aiheutunut, mita se hyodyttaa, miksika se lopullisesti muuttuu. Tuhansissa
muodoissa noyryys ja ylpeys, sen vastakohta, astuvat hanen silmiensa eteen ja han katselee niiden kehitysta
ihmissielussa kautta aikojen. Samalla tavalla han tutkii toisia kysymyksia. Mita on totuus? Mita on jalleen syntyminen?
Mita on karma? Han kysyy mita tahansa itseltaan ja etsii mietiskelyn avulla vastausta. En vaita, etta tutkimus on
suoritettu yhdessa tunnissa tai kahdessa. Saattaa se kestaa vuosikausia. Esim. jalleensyntymista varten taytyy paljon
tutkimuksia tehda, herattaa muistoja edellisista elamista j.n.e. ennenkuin voi selvasti tajuta, mita on jalleensyntyminen.

Mutta kun ihminen on oppinut mietiskeleméaéan, varsinaista dhjaanaa, tapahtuu itsestaan hanelle, etta han siirtyy
seuraavaan lopulliseen meditatsioni-asteeseen, samaadhiin. Han nimittain saavuttaa tuloksen tutkimuksistaan silla
tavalla, ettei han ainoastaan katso tutkittavaa asiaa ulkopuolelta vaan astuu itse ulos fyysillisesta ruumiistaan,
aivankuin perhonen kotelostaan, siihen toiseen maailmaan, jossa hanen mietiskelynsa esine on todellisuutena. Te, jotka
olette perehtyneet teosofiseen maailmankatsomukseen, tiedatte, etta henkimaailmassa eivat ainoastaan tunteet ja
ajatukset ole niin sanoaksemme kasin koskettavia todellisuuksia, vaan my0s aatteet ja ihanteet siella elavat ikuisina
todellisuuksina. Ja tassa maailmassa, missa esim. noyryys ja ylpeys henkisina voimina ovat todellisuuksia, joogi
samaadhitilassa yhdistaa tajuntansa niihin, niin etta han sisassaan tajuaa, mita nuo henkiset voimat ovat. Tassa
maailmassa han my0s paasee yhteyteen luonnon muistin kanssa. Luonnon muisti on pettava, niinkauankuin »akaashisia
aikakirjoja» luetaan astralisesti, niinkauankuin mietiskelija katselee menneita ja tulevia tapahtumia ulkopuolelta
ikaankin kuvina, mutta kun han dhjaanista nousee samaadhiin, ja osaa sisassaan korkeammalla tavalla yhtya luonnon
muistiin, silloin han voi todella tietaa. Han ei ole silloin tekemisissa pettavien harhojen kanssa. Hanen ruumiinsa on
tuossa liikkumattomana, han itse on samaadhi-tilassa sen ulkopuolella ja tutkii asioita tajunnan omassa maailmassa,
ollen yhta niiden kanssa.

Tama tutkimus voi vieda joogin kauaksi tiedossa. Puhdistusty0, ja muu valmistus, minka han ennen on suorittanut, on
silloin takeena hanen tutkimuksensa luotettavuudesta. Ei han sittenkaan voi olla niin varma, etta sanoisi: tama on
ehdoton totuus. Kaukana siita. Hanelle jos kellekaan on mennyt silmat auki nakemaan, kuinka vahapatoiset hanen
kykynsa silloinkin ovat verrattuina korkeiden vihittyjen kykyyn, mutta han tietaa, etta jos han on aivan vilpiton, voi han
saada edes jonkinlaista tietoa ja varmuutta. Hanen ei tarvitse myohemmin paljon muuttaa niita tutkimuksen tuloksia,
jotka han on saavuttanut. Jos katsomme salatieteilijoita maailmassa, huomaamme tosin, etta kuta vahemman he tietavat
sitd enemman luottavat kykyihinsa. Mutta mita enemman he tietavat, sitd noyremmiksi tulevat. Mestari yksin voi sanoa
jotakin varmaa tietavansa ja minun tietaakseni Mestaritkin ovat vaatimattomia.

Saavutettuaan samaadhi-tilan ihminen on tullut yhdeksi kuolemattomista. Han ei ole nyt niinkuin muut ihmiset, joilla on
kaipuu kuolemattomuuteen ja hamara muisto entisesta taivaselamastaan. Han on itsetietoisesti kuolematon olento, han
on saavuttanut jasenyyden salaisessa maailmassa, fyysillisen elaman tuolla puolen, ja hanen tyOkseen tulee nyt
kirkastaa fyysillista valinetta niin, etta se voi ottaa vastaan kuolemattoman asujamen pimittamatta tuon kuolemattoman
nakoa. Vihkimyksen vihkimyksen perasta han nyt ottaa, edetessaan kaidalla tiella mestariutta kohti, mutta nama asiat
eivat enaa kuulu niihin joogaharjotuksiin, josta tanaan olemme puhuneet, vaan vievat salatieteilijan kauas pois ihmisten
ilmoilta, jumalien ja maailmanvaltojen fyysillisille jarjelle kasittamattomille toiminnanalueille.



Alaviitteet

[
1

] Seitsemas aisti, joka yleensa perustuu jarjestyksen eli rytmin tajuamiseen on toiselta kannalta katsoen myos
varsinainen musikalinen inspiratsioni, vaikka emme tassa yhteydessa ota sita puolta lukuun.

1 Katso naiden sanojen selitys kirjasta » Suuret Uskonnot».

] Ovat kuvatut kirjassa »Suuret Uskonnot».

*x END OF THE PROJECT GUTENBERG EBOOK SALATIEDETTA OMIN PAIN ***

Updated editions will replace the previous one—the old editions will be renamed.

Creating the works from print editions not protected by U.S. copyright law means that no one owns a United States
copyright in these works, so the Foundation (and you!) can copy and distribute it in the United States without
permission and without paying copyright royalties. Special rules, set forth in the General Terms of Use part of this
license, apply to copying and distributing Project Gutenberg™ electronic works to protect the PROJECT
GUTENBERG™ concept and trademark. Project Gutenberg is a registered trademark, and may not be used if you
charge for an eBook, except by following the terms of the trademark license, including paying royalties for use of
the Project Gutenberg trademark. If you do not charge anything for copies of this eBook, complying with the
trademark license is very easy. You may use this eBook for nearly any purpose such as creation of derivative works,
reports, performances and research. Project Gutenberg eBooks may be modified and printed and given away—you
may do practically ANYTHING in the United States with eBooks not protected by U.S. copyright law. Redistribution
is subject to the trademark license, especially commercial redistribution.

START: FULL LICENSE

THE FULL PROJECT GUTENBERG LICENSE
PLEASE READ THIS BEFORE YOU DISTRIBUTE OR USE THIS WORK

To protect the Project Gutenberg™ mission of promoting the free distribution of electronic works, by using or
distributing this work (or any other work associated in any way with the phrase “Project Gutenberg”), you agree to
comply with all the terms of the Full Project Gutenberg™ License available with this file or online at
www.gutenberg.org/license.

Section 1. General Terms of Use and Redistributing Project Gutenberg™ electronic works

1.A. By reading or using any part of this Project Gutenberg™ electronic work, you indicate that you have read,
understand, agree to and accept all the terms of this license and intellectual property (trademark/copyright)
agreement. If you do not agree to abide by all the terms of this agreement, you must cease using and return or
destroy all copies of Project Gutenberg™ electronic works in your possession. If you paid a fee for obtaining a copy
of or access to a Project Gutenberg™ electronic work and you do not agree to be bound by the terms of this
agreement, you may obtain a refund from the person or entity to whom you paid the fee as set forth in paragraph
1.E.8.

1.B. “Project Gutenberg” is a registered trademark. It may only be used on or associated in any way with an
electronic work by people who agree to be bound by the terms of this agreement. There are a few things that you
can do with most Project Gutenberg™ electronic works even without complying with the full terms of this
agreement. See paragraph 1.C below. There are a lot of things you can do with Project Gutenberg™ electronic


https://www.gutenberg.org/cache/epub/12165/pg12165-images.html#index
https://www.gutenberg.org/cache/epub/12165/pg12165-images.html#_1
https://www.gutenberg.org/cache/epub/12165/pg12165-images.html#_2
https://www.gutenberg.org/cache/epub/12165/pg12165-images.html#_3

works if you follow the terms of this agreement and help preserve free future access to Project Gutenberg™
electronic works. See paragraph 1.E below.

1.C. The Project Gutenberg Literary Archive Foundation (“the Foundation” or PGLAF), owns a compilation
copyright in the collection of Project Gutenberg™ electronic works. Nearly all the individual works in the collection
are in the public domain in the United States. If an individual work is unprotected by copyright law in the United
States and you are located in the United States, we do not claim a right to prevent you from copying, distributing,
performing, displaying or creating derivative works based on the work as long as all references to Project
Gutenberg are removed. Of course, we hope that you will support the Project Gutenberg™ mission of promoting
free access to electronic works by freely sharing Project Gutenberg™ works in compliance with the terms of this
agreement for keeping the Project Gutenberg™ name associated with the work. You can easily comply with the
terms of this agreement by keeping this work in the same format with its attached full Project Gutenberg™ License
when you share it without charge with others.

1.D. The copyright laws of the place where you are located also govern what you can do with this work. Copyright
laws in most countries are in a constant state of change. If you are outside the United States, check the laws of your
country in addition to the terms of this agreement before downloading, copying, displaying, performing, distributing
or creating derivative works based on this work or any other Project Gutenberg™ work. The Foundation makes no
representations concerning the copyright status of any work in any country other than the United States.

1.E. Unless you have removed all references to Project Gutenberg:

1.E.1. The following sentence, with active links to, or other immediate access to, the full Project Gutenberg™
License must appear prominently whenever any copy of a Project Gutenberg™ work (any work on which the phrase
“Project Gutenberg” appears, or with which the phrase “Project Gutenberg” is associated) is accessed, displayed,
performed, viewed, copied or distributed:

This eBook is for the use of anyone anywhere in the United States and most other parts of the world at no
cost and with almost no restrictions whatsoever. You may copy it, give it away or re-use it under the terms
of the Project Gutenberg License included with this eBook or online at www.gutenberg.org. If you are not
located in the United States, you will have to check the laws of the country where you are located before
using this eBook.

1.E.2. If an individual Project Gutenberg™ electronic work is derived from texts not protected by U.S. copyright law
(does not contain a notice indicating that it is posted with permission of the copyright holder), the work can be
copied and distributed to anyone in the United States without paying any fees or charges. If you are redistributing
or providing access to a work with the phrase “Project Gutenberg” associated with or appearing on the work, you
must comply either with the requirements of paragraphs 1.E.1 through 1.E.7 or obtain permission for the use of the
work and the Project Gutenberg™ trademark as set forth in paragraphs 1.E.8 or 1.E.9.

1.E.3. If an individual Project Gutenberg™ electronic work is posted with the permission of the copyright holder,
your use and distribution must comply with both paragraphs 1.E.1 through 1.E.7 and any additional terms imposed
by the copyright holder. Additional terms will be linked to the Project Gutenberg™ License for all works posted with
the permission of the copyright holder found at the beginning of this work.

1.E.4. Do not unlink or detach or remove the full Project Gutenberg™ License terms from this work, or any files
containing a part of this work or any other work associated with Project Gutenberg™.

1.E.5. Do not copy, display, perform, distribute or redistribute this electronic work, or any part of this electronic
work, without prominently displaying the sentence set forth in paragraph 1.E.1 with active links or immediate
access to the full terms of the Project Gutenberg™ License.

1.E.6. You may convert to and distribute this work in any binary, compressed, marked up, nonproprietary or
proprietary form, including any word processing or hypertext form. However, if you provide access to or distribute
copies of a Project Gutenberg™ work in a format other than “Plain Vanilla ASCII” or other format used in the
official version posted on the official Project Gutenberg™ website (www.gutenberg.org), you must, at no additional
cost, fee or expense to the user, provide a copy, a means of exporting a copy, or a means of obtaining a copy upon
request, of the work in its original “Plain Vanilla ASCII” or other form. Any alternate format must include the full
Project Gutenberg™ License as specified in paragraph 1.E.1.

1.E.7. Do not charge a fee for access to, viewing, displaying, performing, copying or distributing any Project
Gutenberg™ works unless you comply with paragraph 1.E.8 or 1.E.9.

1.E.8. You may charge a reasonable fee for copies of or providing access to or distributing Project Gutenberg™
electronic works provided that:

* You pay a royalty fee of 20% of the gross profits you derive from the use of Project Gutenberg™ works calculated
using the method you already use to calculate your applicable taxes. The fee is owed to the owner of the Project
Gutenberg™ trademark, but he has agreed to donate royalties under this paragraph to the Project Gutenberg
Literary Archive Foundation. Royalty payments must be paid within 60 days following each date on which you
prepare (or are legally required to prepare) your periodic tax returns. Royalty payments should be clearly marked
as such and sent to the Project Gutenberg Literary Archive Foundation at the address specified in Section 4,
“Information about donations to the Project Gutenberg Literary Archive Foundation.”

* You provide a full refund of any money paid by a user who notifies you in writing (or by e-mail) within 30 days of
receipt that s/he does not agree to the terms of the full Project Gutenberg™ License. You must require such a user
to return or destroy all copies of the works possessed in a physical medium and discontinue all use of and all


https://www.gutenberg.org/

access to other copies of Project Gutenberg™ works.

* You provide, in accordance with paragraph 1.F.3, a full refund of any money paid for a work or a replacement
copy, if a defect in the electronic work is discovered and reported to you within 90 days of receipt of the work.

* You comply with all other terms of this agreement for free distribution of Project Gutenberg™ works.

1.E.9. If you wish to charge a fee or distribute a Project Gutenberg™ electronic work or group of works on different
terms than are set forth in this agreement, you must obtain permission in writing from the Project Gutenberg
Literary Archive Foundation, the manager of the Project Gutenberg™ trademark. Contact the Foundation as set
forth in Section 3 below.

1.F.

1.F.1. Project Gutenberg volunteers and employees expend considerable effort to identify, do copyright research on,
transcribe and proofread works not protected by U.S. copyright law in creating the Project Gutenberg™ collection.
Despite these efforts, Project Gutenberg™ electronic works, and the medium on which they may be stored, may
contain “Defects,” such as, but not limited to, incomplete, inaccurate or corrupt data, transcription errors, a
copyright or other intellectual property infringement, a defective or damaged disk or other medium, a computer
virus, or computer codes that damage or cannot be read by your equipment.

1.F.2. LIMITED WARRANTY, DISCLAIMER OF DAMAGES - Except for the “Right of Replacement or Refund”
described in paragraph 1.F.3, the Project Gutenberg Literary Archive Foundation, the owner of the Project
Gutenberg™ trademark, and any other party distributing a Project Gutenberg™ electronic work under this
agreement, disclaim all liability to you for damages, costs and expenses, including legal fees. YOU AGREE THAT
YOU HAVE NO REMEDIES FOR NEGLIGENCE, STRICT LIABILITY, BREACH OF WARRANTY OR BREACH OF
CONTRACT EXCEPT THOSE PROVIDED IN PARAGRAPH 1.F.3. YOU AGREE THAT THE FOUNDATION, THE
TRADEMARK OWNER, AND ANY DISTRIBUTOR UNDER THIS AGREEMENT WILL NOT BE LIABLE TO YOU FOR
ACTUAL, DIRECT, INDIRECT, CONSEQUENTIAL, PUNITIVE OR INCIDENTAL DAMAGES EVEN IF YOU GIVE
NOTICE OF THE POSSIBILITY OF SUCH DAMAGE.

1.F.3. LIMITED RIGHT OF REPLACEMENT OR REFUND - If you discover a defect in this electronic work within 90
days of receiving it, you can receive a refund of the money (if any) you paid for it by sending a written explanation
to the person you received the work from. If you received the work on a physical medium, you must return the
medium with your written explanation. The person or entity that provided you with the defective work may elect to
provide a replacement copy in lieu of a refund. If you received the work electronically, the person or entity
providing it to you may choose to give you a second opportunity to receive the work electronically in lieu of a
refund. If the second copy is also defective, you may demand a refund in writing without further opportunities to fix
the problem.

1.F.4. Except for the limited right of replacement or refund set forth in paragraph 1.F.3, this work is provided to
you ‘AS-IS’, WITH NO OTHER WARRANTIES OF ANY KIND, EXPRESS OR IMPLIED, INCLUDING BUT NOT
LIMITED TO WARRANTIES OF MERCHANTABILITY OR FITNESS FOR ANY PURPOSE.

1.F.5. Some states do not allow disclaimers of certain implied warranties or the exclusion or limitation of certain
types of damages. If any disclaimer or limitation set forth in this agreement violates the law of the state applicable
to this agreement, the agreement shall be interpreted to make the maximum disclaimer or limitation permitted by
the applicable state law. The invalidity or unenforceability of any provision of this agreement shall not void the
remaining provisions.

1.F.6. INDEMNITY - You agree to indemnify and hold the Foundation, the trademark owner, any agent or employee
of the Foundation, anyone providing copies of Project Gutenberg™ electronic works in accordance with this
agreement, and any volunteers associated with the production, promotion and distribution of Project Gutenberg™
electronic works, harmless from all liability, costs and expenses, including legal fees, that arise directly or indirectly
from any of the following which you do or cause to occur: (a) distribution of this or any Project Gutenberg™ work,
(b) alteration, modification, or additions or deletions to any Project Gutenberg™ work, and (c) any Defect you cause.

Section 2. Information about the Mission of Project Gutenberg™

Project Gutenberg™ is synonymous with the free distribution of electronic works in formats readable by the widest
variety of computers including obsolete, old, middle-aged and new computers. It exists because of the efforts of
hundreds of volunteers and donations from people in all walks of life.

Volunteers and financial support to provide volunteers with the assistance they need are critical to reaching Project
Gutenberg™’s goals and ensuring that the Project Gutenberg™ collection will remain freely available for
generations to come. In 2001, the Project Gutenberg Literary Archive Foundation was created to provide a secure
and permanent future for Project Gutenberg™ and future generations. To learn more about the Project Gutenberg
Literary Archive Foundation and how your efforts and donations can help, see Sections 3 and 4 and the Foundation
information page at www.gutenberg.org.

Section 3. Information about the Project Gutenberg Literary Archive Foundation

The Project Gutenberg Literary Archive Foundation is a non-profit 501(c)(3) educational corporation organized
under the laws of the state of Mississippi and granted tax exempt status by the Internal Revenue Service. The
Foundation’s EIN or federal tax identification number is 64-6221541. Contributions to the Project Gutenberg
Literary Archive Foundation are tax deductible to the full extent permitted by U.S. federal laws and your state’s



laws.

The Foundation’s business office is located at 809 North 1500 West, Salt Lake City, UT 84116, (801) 596-1887.
Email contact links and up to date contact information can be found at the Foundation’s website and official page at
www.gutenberg.org/contact

Section 4. Information about Donations to the Project Gutenberg Literary Archive
Foundation

Project Gutenberg™ depends upon and cannot survive without widespread public support and donations to carry
out its mission of increasing the number of public domain and licensed works that can be freely distributed in
machine-readable form accessible by the widest array of equipment including outdated equipment. Many small
donations ($1 to $5,000) are particularly important to maintaining tax exempt status with the IRS.

The Foundation is committed to complying with the laws regulating charities and charitable donations in all 50
states of the United States. Compliance requirements are not uniform and it takes a considerable effort, much
paperwork and many fees to meet and keep up with these requirements. We do not solicit donations in locations
where we have not received written confirmation of compliance. To SEND DONATIONS or determine the status of
compliance for any particular state visit www.gutenberg.org/donate.

While we cannot and do not solicit contributions from states where we have not met the solicitation requirements,
we know of no prohibition against accepting unsolicited donations from donors in such states who approach us with
offers to donate.

International donations are gratefully accepted, but we cannot make any statements concerning tax treatment of
donations received from outside the United States. U.S. laws alone swamp our small staff.

Please check the Project Gutenberg web pages for current donation methods and addresses. Donations are
accepted in a number of other ways including checks, online payments and credit card donations. To donate, please
visit: www.gutenberg.org/donate

Section 5. General Information About Project Gutenberg™ electronic works

Professor Michael S. Hart was the originator of the Project Gutenberg™ concept of a library of electronic works
that could be freely shared with anyone. For forty years, he produced and distributed Project Gutenberg™ eBooks
with only a loose network of volunteer support.

Project Gutenberg™ eBooks are often created from several printed editions, all of which are confirmed as not
protected by copyright in the U.S. unless a copyright notice is included. Thus, we do not necessarily keep eBooks in
compliance with any particular paper edition.

Most people start at our website which has the main PG search facility: www.gutenberg.org.

This website includes information about Project Gutenberg™, including how to make donations to the Project
Gutenberg Literary Archive Foundation, how to help produce our new eBooks, and how to subscribe to our email
newsletter to hear about new eBooks.


https://www.gutenberg.org/donate/
https://www.gutenberg.org/

